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ಪಂಡಿತ ರತ್ನಂ ಲಕ್ಷ್ಮೀಪುರಂ ದಿ. ಶ್ರೀನಿವಾಸಾಚಾರ್ಯ ಮೈಸೂರು 
ವಿದ್ಯಾಲಂಕಾರ ದಿ. ಎಸ್‌.ಕೆ. ರಾಮಚಂದ್ರ ರಾವ್‌ 
ದರ್ಶನಚಂದ್ರ ಬನ್ನಂಜೆ ಗೋವಿಂದಾಚಾರ್ಯ 
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ಅರಿಕೆ 


ಧರ್ಮ, ತತ್ತ ಖೌಾಸ್ತ ದರ್ಶನ, ಪುರಾಣ ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ನಾನು ವಿವಿಧ 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆದಿರುವ ಕೆಲವು ಲೇಖನಗಳು ಕಿಂಚಿತ್‌ ಪರಿಷ್ಕಾರಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಹೀಗೆ ಸ೦ಕಲಿತವಾಗಿ ಪ್ರಕಾಶಿತವಾಗುತ್ತಿವೆ. 

ತತ್ತ್ವಗಳ ಮನನದ ಯತ್ನ-ತತ್ತ್ವ ಮನನ-ತತ್ತ್ವ ನಮನ-ಕೂಡ ಹೌದು. ಮನನ 
ಪೂರ್ವಕ ನಮನವು ಫಲಪ್ರದ. 

ಈ ಲೇಖನಗಳನ್ನು ನನ್ನಿಂದ ಬರೆಯಿಸಿದ ವಿವಿಧ ಪ್ರಕಟನೆಗಳ ಸಂಪಾದಕ 
ಪ್ರಕಾಶಕರಾಗಿ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತೇನೆ. ಗ್ರಂಥಗಳ ಯಾದಿ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿದೆ. 

ಈ ಸಂಕಲನಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿದ, ಒತ್ತಾಯಿಸಿದ ವಿದ್ವಾಂಸರು, ಮಿತ್ರರಾದ 
ಡಾ.ಪಾದೇಕಲ್ಲು ವಿಷ್ಣು ಭಟ್ಟ, ಪ್ರೊ.ಬಿ.ಎ.ವಿವೇಕ ರೈ, ವಿ। ಲಕ್ಷ್ಮೀಶ ತೋಳ್ಪಾಡಿ 
ವಿ। ಹಿರಣ್ಯ ವೆಂಕಟೇಶ್ವರ ಭಟ್ಟ, ಡಾ. ಕೆ.ಎಂ.ರಾಘವ ನಂಬಿಯಾರ್‌, ಪ್ರೊ.ಎಂ.ಎ. 
ಹೆಗಡೆ ಇವರಿಗೆ ಮತ್ತು ನನ್ನ ಕಲಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಹವರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಆಭಾರಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 

ಧರ್ಮತತ್ತ ದರ್ಶನ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಒಂದು ಸಾಕಲ್ಯ ವೀಕ್ಷಣೆಯಿಂದ ಆರ್ಷ- 
ಆಧುನಿಕ ದೃಷ್ಟಿಗಳ ಸಮನ್ವಯದಿಂದ ಕಂಡ ಮೂವರಿಗೆ-ಈ ಸಂಕಲನವು ಅರ್ಪಿತವಾಗಿದೆ. 
ಪಂಡಿತ ಲಕ್ಷ್ಮೀಪುರಂ ಶ್ರೀನಿವಾಸಾಚಾರ್ಯಾರ 'ಹಿಂದೂದರ್ಶನ ಸಾರ' ಪುಸ್ತಕವನ್ನು 
ನಾನು ಕಾರ್ಕಳ ಶ್ರೀ ಭುವನೇಂದ್ರ ಕಾಲೇಜಿನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ-ಆಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಕಂಡುದು ದರ್ಶನ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ ಬೆಳೆಯಲು ಕಾರಣ. ವಿದ್ಯಾಲಂಕಾರ ಎಸ್‌ ಕೆ. 
ರಾಮಚಂದ್ರ ರಾವ್‌, ವಿದ್ಯಾವಾಚಸ್ಥ ತಿ ಬನ್ನಂಜೆ-ಇವರೀರ್ವರು ಲ ಕಾಲದ 
ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಬಹುಶುತರು. 'ಯಷಿಸದ್ಯ ಜಾ 

ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಹೊಣೆ ಹೊತ್ತು, ಮುದಣ ಪ್ರಕಾಶನಗಳ ಉಭಯ ಭಾರವನ್ನು 
ವಹಿಸಿದ ಮುದ್ರಣ ಕಲಾವಿದ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಹೃದಯ ಕಲ್ಲೂರು ನಾಗೇಶ ಮತ್ತು 
ಬಳಗಕ್ಕೆ ಯಣಿ ಎಂದರೆ ಸಾಲದು. 

ಕರಡಚ್ಚು ತಿದ್ದುಪಡಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಲೋಚನೆಗೆ ಒದಗಿದ ನನ್ನ ಮಿತ್ರ ಕಲಾವಿದರಾದ 
ಶ್ರೀ ಪೊಳಲಿ ನಿತ್ಯಾನಂದ ಕಾರಂತ, ಸೇರಾಜೆ ಸೀತಾರಾಮ ಭಟ್ಟರ ಆತ್ಮೀಯತೆ 
ಧನ್ಯವಾದವನ್ನು ಮೀರಿದ್ದು. 

ವಿಶೇಷ ಸಹಕಾರವನ್ನು ನೀಡಿದ ಶ್ರೀಮತಿ ಸುಚೇತಾ ಜೋಶಿ ಇವರಿಗೆ ನಾನು 
ಏನು ಹೇಳಲಿ? 

ಲೇಖನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ ಸ್ತಾವಿಸಿದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸುಜ್ಜರು ಚರ್ಚಿಸಿ ಬೆಳೆಸಲೆಂದು 
ಬಿನ್ನಹ. 


ಮಂಗಳೂರು ಡಾ. ಎಂ. ಪ್ರಭಾಕರ ಜೋಶಿ 
ಕಾರ್ತಿಕ ಹುಣ್ಣಿಮೆ, 


ಮಾಳ ದೀಪೋತ್ಸವ, 2016 
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ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಸಾಸ್ತ್ರ ಸಂಕ್ಷೇಪ 


ಹಾಗೆಂದರೇನು? 

ತತ್ತ ಖೌಸ್ತ್ರ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರ, ಫಿಲಾಸಫಿ-ಮೊದಲಾದ 
ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆಯಲಾಗುವ ಜ್ಞಾನಶಾಖೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದುದು. 
ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ-ಹಾಗೆ೦ದರೇನು? ತತ್‌-ತ್ವ, ಅಂದರೆ "ಅದು-ತನ', 
ಸಾರ, ಮೂಲಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸತ್ವ, ಅದರ ತಿಳಿವು ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತಕ್ಕೆ 
ವಸ್ತು. ಜಗತ್ತಿನ, ಬದುಕಿನ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಇರುವ 
ಸಂಗತಿಗಳ ತತ್ತ್ವ; ಅದರ ತಿಳಿವು ಎಂದರ್ಥ. ದರ್ಶನ ಎಂದರೆ, 
ಕಾಣುವಿಕೆ, ನೋಟ. "ದೃಶ್ಯತೇ ಆನೇನ ಇತಿ ದರ್ಶನಮ್‌”. 
ಯಾವುದರ ನೋಟ? ಎಂತಹ ಕಾಣುವಿಕೆ? ಎಂದರೆ, ಜಗತ್ತಿನ 
ಹುಟ್ಟು, ಸ್ವಭಾವ, ಬದುಕಿನ ರೀತಿ, ಉದ್ದೇಶ, ಜೀವನ 
ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳೇ ಕಾಣಬೇಕಾದುದು. "ಫಿಲಾಸಪಿ' ಎಂಬುದೂ 
ಅದೇ. ಫಿಲಾಸ್‌ ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನ, ಸೊಫಿ ಎಂದರೆ ಪ್ರೀತಿ. ಜ್ಞಾನದ 
ಪ್ರೀತಿ, ಅರಿವಿನ ಪ್ರೇಮ ಎಂದು ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ. ಜೀವನ 
ಚಿಂತನ, ತತ್ತ್ವವಿಚಾರ ಎಂದು ರೂಢಾರ್ಥ. 


ಏಕೆ-ಏನು-ಹೇಗೆ? 

ಈ ಜಗತ್ತು ಇದೆಯಲ್ಲ? ಜಗತ್ತೆಂದರೇನು? ಇಲ್ಲಿರುವ 
ವಸ್ತು ಪ್ರಾಣಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಏಕೆ ಉಂಟಾಗಿವೆ? 
ಬದುಕಿನ ಸ್ವರೂಪವೇನು? ಸುಖ ಗುಃಖಗಳೆ೦ದರೇನು? ಅವು 
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ಯಾಕೆ ಬರುತ್ತವೆ? ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿ, ನಡವಳಿಕೆಗಳ ಹಿ೦ದೆ ನಿಯಂತ್ರಕ ಶಕ್ತಿ ಉಂಟೆ? 
ದೇವರೆಂಬವನುಂಟೆ? ಅವನಿಗೆ (ಅದಕ್ಕೆ, ಅವಳಿಗೆ) ಆಕಾರವಿದೆಯೆ? ಹೇಗಿದೆ? ಅದಕ್ಕೆ 
ಸಂಕಲ್ಪ ಇಚ್ಛೆಗಳುಂಟೊ, ಅಥವಾ ಅದು ಕೇವಲ ಚೇತನವೋ? ನಾನೆಂಬ ನಾನು 
ಇದ್ದೀನೆಯೆ? ಹೇಗಿದ್ದೇನೆ? ಜೀವ-ದೇವರ ಸಂಬಂಧವೆಂತಹದು? ಇವನಿಂದ ಅವನೊ, 
ಅವನಿಂದ ಇವನೊ? ಅಲ್ಲ ಅವನೇ ಇವನೊ? ಪರಲೋಕವಿದ್ದರೆ, ಹೇಗಿದೆ? ಜಗತ್ತಿನ, 
ಚೈತನ್ಯದ ಅದ್ಭುತ ವ್ಯಾಪಾರ, ವೈವಿಧ್ಯ ಚಿತ್ರವಿಚಿತ್ರಗಳು ಯಾಕಿವೆ, ಹೇಗಿವೆ? ನಮ್ಮ 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಅದೃಶ್ಯ ಫಲವುಂಟೆ? ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ರೂಪವೇನು? ದುಃಖವನ್ನು 
ತಗ್ಗಿಸಿ, ಸುಖವನ್ನು ಹೇಗೆ ಹೆಚ್ಚಿಸಬಹುದು? ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಏನು 
ವಿಧಾನ? ಹಿಂದಿನವರ ಹೇಳಿಕೆಗಳೆ? ನಮ್ಮ ತರ್ಕವೆ? ಅನುಭವವೆ? ಸ್ವಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ಎಲ್ಲವೂ 
ಬೇಕೆ? ಬದುಕಿನ ನಿಯಮಗಳೇನು? ಮೊದಲಾದ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗವನ್ನು ಆದಿಕಾಲದಿಂದ ಕಾಡುತ್ತ ಬಂದಿವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ವಿವಿಧ ದೇಶ, ಕಾಲಗಳ 
ಜನರು ಹಲವು ಬಗೆಯ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳ ಮೊತ್ತವೇ 
ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರ ಅಥವಾ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಕಾಲಾನುಗುಣವಾಗಿ ಪ್ರಾಚೀನ, ಆಧುನಿಕ 
ಮುಂತಾಗಿಯೂ ದೇಶಾನುಗುಣವಾಗಿ ಭಾರತೀಯ, ಗ್ರೀಕ್‌, ಐರೋಪ, ಚೀನೀ, 
ಮುಂತಾಗಿಯೂ ಜನಾಂಗೀಯವಾಗಿಯೂ ಈ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ವಿಭಾಗಿಸಬಹುದು. ಈ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಪಾರವಾಗಿದೆ. ಶಾಖೆಗಳು, ಮಾರ್ಗಗಳು ಬಹುವಿಧವಾಗಿವೆ. ಈ 
ಪೈಕಿ ಭಾರತ ದೇಶದ ಚಿ೦ತಕರು ಮಾಡಿದ ವಿಚಾರ, ಊಹನೆ, ತೀರ್ಮಾನಗಳನ್ನು 
ಹಿ೦ದೂ ದರ್ಶನ ಅಥವ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಖೌಸ್ತ್ರ ಎ೦ದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಇದರಲ್ಲಿ 
ಹಲವು ಪಂಥಗಳು, ಉಪಪಂಥಗಳು, ಖಂಡನೆ, ಮಂಡನೆ, ಬೋಧನೆ, ಸಿದ್ಧಾಂತ, 
ಪರಿಷ್ಕಾರ, ವಿಚಾರ ವಿವಾದಗಳ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಅರಣ್ಯ, ಸಮುದ್ರ, ರಾಶಿ. ಅಲೆ ಆಲೆ 
ಅಲೆದಾಟ. 

ಏನು ಜೀವನದರ್ಥ ಏನು ಪ್ರಪಂಚಾರ್ಥ? 

ಏನು ಜೀವಪ್ರಪಂಚಗಳ ಸಂಬಂಧ? 

ಕಾಣದಿಲ್ಲಿರ್ದುದೇನಾನುಮುಂಟೆ 

ಜ್ಞಾನ ಪ್ರಮಾಣವೇಂ? ಮಂಕುತಿಮ್ಮ - ಡಿ.ವಿ.ಜಿ 


ಆರು ಅಂಗಗಳು 

ತತ್ತ್ವ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಒಟ್ಟು ಅಧ್ಯಯನ ವಿಷಯದ ಅಂಗಗಳೆಷ್ಟು? ಈ ಬಗ್ಗೆ 
ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ, ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ-ಆಧುನಿಕ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನ ಕ್ರಮದಂತೆ 
ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಅಂಗಗಳು ಆರು-ತತ್ತ್ವಮೀಮಾಂಸೆ (Metaphysics) ಜ್ಞಾನಮೀಮಾಂಸೆ 
(Epistemology), ತರ್ಕ ((-0010) ಮನೋವಿಜ್ಞಾನ (Psychology), ನೀತಿನಿಯಮ 
(511105) ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯವಿಚಾರ (ಸೀthetics). 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 2 


ದೃಶ್ಯಾದೃಶ್ಯ ಜಡಚೇತನಯುಕ್ತವಾದ ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ತತ್ತ್ವಗಳೆಷ್ಟು. ಯಾವುವು, 
ಅವುಗಳ ಸಂಬಂಧವೇನು, ಮುಖ್ಯಾಮುಖ್ಯ Fen ಮುಂತಾದ ಸಂಗತಿಗಳ 
ಪರಿಶೀಲನೆಯ ತತ್ತ್ವ ವಿಭಾಗ pm ನಮಗೆ ಉಂಟಾಗುವ ಜ್ಞಾನ ಎಂದರೆ ಏನು? 
ಹೇಗೆ ಅದು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ? ಅದಕ್ಕೆ ಆಧಾರಗಳಾವುವು? ಮೊದಲಾದದ್ದು ಜ್ಞಾನ 
ವಿಚಾರ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ, ಎಪಿಸ್ಪಮಾಲಜಿ. ಸತ್ಯಾಸತ್ಯ ಪರಿಶೀಲನೆ, ಪರಿಶೀಲನೆಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ವಿಧಾನಗಳ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ವಿವೇಚನೆಯು ತರ್ಕ ಅಥವಾ ಲಾಜಿಕ್‌. ಮನಸ್ಸಿನ ವ್ಯಾಪಾರಗಳ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳ ಅಧ್ಯಯನ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನ, ಸೈಕಾಲಜಿ. ಲೌಕಿಕ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಜೀವನದ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕ ವಿಷಯಗಳಾದ ನೀತಿ-ಅನೀತಿ, ಭಕ್ಷ್ಯಾಭಕ್ಷ್ಯ, ದಯೆ, ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯ, ಸ ಸೌಜನ್ಯ 
ಶೌಚ, ವೇಷಭೂಷಣ ಇತ್ಯಾದಿಗಳೂ ಸೇರಿ ಆಚಾರ ವಿಚಾರ ಶಾಸ್ತ್ರ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರ 
ಎಥಿಕ್ಸ್‌. ಲೌಕಿಕ ಅಲೌಕಿಕ ವಸ್ತು ದರ್ಶನಾನುಭವಗಳ ಸೌಂದರ್ಯಾತ್ಮಕ ಮಾಪನದ 
ವಿಚಾರ ಸೌಂದರ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಈಸ್ಸೆಟಿಕ್ಸ್‌ ಈ ಪೈಕಿ ಭಾರತೀಯ ದಗ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಸೌಂದರ್ಯ ಶಾಸ ಮಹತ್ವವಿಲ್ಲ. (ಅದು ನಮಲ್ಲಿ ನಾಟ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ ಅಲಂಕಾರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ಭಾಗ) ied ಐದು ಅಂಗಗಳು ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳ ತತ್ತ ಶಾಸ ಸ್ವಗಳಿಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯ 


ಮೂರೇ ಸಾಕು 

ಈ ಆರನ್ನೆ ಮೂರು ವಿಷಯಗಳಾಗಿ, ದಿ.ಪ್ರೊ.ಎ.ಆರ್‌. ಕೃಷ್ಣಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ- 
ಇರವಿನ ಸಮಸ್ಯೆ (Problem of Being), ಅರಿವಿನ ಸಮಸ್ಯೆ (Problem of Knowing), 
ನಲಿವಿನ ಸಮಸ್ಯೆ (Problem of Happiness). ಈ ಮೂರರಲ್ಲಿ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದ 
ವಸ್ತು ಎಲ್ಲವೂ ಅ೦ತರ್ಗತವಾಗಿದೆಯೆನ್ನುತ್ತಾರವರು. ಇರವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇನು, ಅರಿವು 
ಹೇಗೆ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ, ಯಾವ ಅರಿವು ಸರಿ, ಸುಖಪ್ರಾಪ್ತಿ. ದುಃಖ ನಿವೃತ್ತಿಗಳಿಗೇನು 
ಹೇತು ಮತ್ತು ಮಾರ್ಗ ಎಂದಲ್ಲವೆ ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ವಿವೇಚನೆ? ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ನೂರಾರು 
ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಕಲ್ಪನೆ, ವಾದ, ಚರ್ಚೆ, ಕಲಹ, ಕೋಲಾಹಲ. ತತ್ತ್ವದಲ್ಲೂ ಜಗಳವುಂಟು. 


ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ಮತಧರ್ಮ 

ದರ್ಶನಗಳೊಂದಿಗೆ ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗುವ ಒ೦ದು ವಿಷಯ ಮತಧರ್ಮ ಅಥವಾ 
ಮತೀಯ ವಿಚಾರ, ಮತಾಚಾರ, ರಿಲಿಜಿಯನ್‌ ಎಂಬುದು ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರವು ವಿಚಾರ 
ಪ್ರಧಾನ. ಮತಾಚಾರವು ಶ್ರದ್ಧಾ ಮೂಲಕವಾದದ್ದು. ಭಜನೆ, ವತ, ದೇವಾಲಯ, 
ನಾಮ, ಮುದ್ರೆ, ಜಪ, ವೇಷ, ಪೂಜೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಮತೀಯ. ಲೌಕಿಕ ಪಾರಲೌಕಿಕ 
ಚಿ೦ತನ ಮತ್ತು ಅನ್ವಯಗಳ ದರ್ಶನ, ಫಿಲಾಸಫಿ. ಇವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆದರೂ 
ಮಿಶ್ರವಾಗಿರುವುದುಂಟು. 

ಭಾರತದ ಹೆಚ್ಚಿನ ದರ್ಶನಗಳು, ಮತೀಯತೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಮನ್ನಿತವಾಗಿವೆ. ಉದಾ: 
ವೇದಾಂತ, ಶೈವದರ್ಶನ ಇತ್ಯಾದಿ. ಬೇರೆ ದೇಶಗಳ ಮೂಲದ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲೂ 
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ಹೀಗುಂಟು. ಉದಾ : ಕೈಸ್ತ ತತ್ತ್ವದರ್ಶನ, ಇಸ್ಲಾಂ ಮತದರ್ಶನ ಇತ್ಯಾದಿ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಶುದ ಸ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ (ಪ್ಯೂರ್‌ ಸಾತಿ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಮತೀಯ 'ದಾರ್ಶನಿಕತೆಗಳಿ. 
ರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೂ ಉಂಟು. ಅದಿರಲಿ. 

ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ ಸ್ತವು ಕುತೂಹಲಜನ್ಯವೆಂದೂ, ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನವು 
ದಃಖಿಮೂಲಷೆರದೂ2 ಒಂದು ಸರಳೀಕೃತ ಅಪಾ ಅರ್ಥಾತ್‌, ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಂಡು 
ಉಂಟಾದ ವಿಸ್ಮಯವೇ ಅವರಿಗೆ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರೇರಣೆ. ಬದುಕಿನ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ: ನಿವೃತ್ತಿಯೇ 
ನಮ್ಮವರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಯಿತು ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಏನು ವಿಸ್ಮಯ ಸೃಷ್ಟಿ)... 
ಏನರ್ಥವಿದಕೆಲ್ಲ?- ಮಂಕುತಿಮ್ಮ] 


ಆನ್ವಯಿಕ ದರ್ಶನ 

ದರ್ಶನವನ್ನು ಕೇವಲವಾಗಿ, ಆದಾಗಿ ಅಧ್ಯಯನ ನಡೆಸುವುದೊಂದು ರೀತಿ. 
ಇತರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಅನ್ವಯಿಸುವುದೊಂದು. ವಿಜ್ಞಾನದ ಅಧ್ಯಯನ ಅನ್ವಯಕ್ಕೂ 
ಒಂದು ತತ್ತ್ವವುಂಟಷ್ನೆ? ವಿಜ್ಞಾನ ಯಾಕಾಗಿ, ಯಾರಿಗಾಗಿ-ಇತ್ಯಾದಿ. ಇದು ವಿಜ್ಞಾನ 
ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಫಿಲಾಸಫಿ ಆಫ್‌ ಸೈನ್ಸ್‌. ಚರಿತ್ರೆ ಎಂದರೆ ಯಾವುದು? ಅದರ 
ಅಧ್ಯಯನೋದ್ದೇಶವೇನು? ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ರೂಪಿತವಾಗುವ ಜ್ಞಾನದ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಯನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಕಾಣಬೇಕು-ಇದು ಫಿಲಾಸೊಫಿ ಆಫ್‌ ಹಿಸ್ಟರಿ-ಹೀಗೆ ಇನ್ನು ಅನೇಕವಿದೆ. 

ಹಾಗೆಯೇ, ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿಳಿವಿಗೆ ವಿಜ್ಞಾನ, ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ ರಾಜನೀತಿ, 
ಚರಿತ್ರೆ, ಗಣಿತಶಾಸ್ತ್ರ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಅರಿವೂ ಅಗತ್ಯ, ಆ ಅರಿವಿನಿಂದ ನಮ್ಮ 
ತತ್ತ್ವ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಗಳು ಪರಿಷ್ಕಾರಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಒಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವ 
ತತ್ತ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಅದರ PRON. ರಚನೆ, "ಬಾಹ್ಯ ಸಂಪರ್ಕ, ಇತಿಹಾಸ, ಆರ್ಥಿಕತೆ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧವುಂಟು. ಹಾಗಾಗಿ-ಉಳಿದ ಜ್ಞಾನಶಾಖೆಗಳ ಹಾಗೆ, 
ತತ್ತ್ಯಶಾಸ್ತವೂ ಅನ್ಯಶಾಸ್ತ್ರಾವಲಂಜಿ. | 

ಯಾವುದೇ ಶಾಸ್ತಕ್ಕರುವಂತ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಹಲವು ಅರ್ಥಗಳಿರುವತ್ತವೆ. 
ಅರ್ಥವೆಂಬುದು ಅದರೆಲಿರುವುದಿಲ್ಲ. ನಾವು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವಂತಹದೂ ಹೌದು. ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಬರುವ, “ಅರ್ಥ' ವೆಂಬುದು ಕಾಲ, ದೇಶ, ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ 
ಸಾಪೇಕ್ಷವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಹಿನ್ನೆಲೆ, ಅಧ್ಯಯನ, ಸಂಸ್ಕಾರ, "ಪ್ರಭಾವಗಳಿಗೆ ಅನುಗುಣ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹಾಗಾಗಿ, ತತ್ತ ಶಾಸ್ತವಾದರೂ ಹಾಗೇನು 'ಸ್ಪತಂತ್ರ' ಇಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ 
ನಿಲುವುಗಳಿಗೆ ಅದು ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಹೊಳೆಯಿಸುತ್ತದೆ. ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಲು ತೊಡಗಿದ 
ತತ್ತ ಖೌಸ್ತವನ್ನು ನಾವು ಅರ್ಥೈಸುವುದರಲ್ಲೂ ಈ ಪರಿಗಣನೆಗಳಿವೆ. 

ಕ: ವಿಚಾರವು ಪರಿಶೀಲನಾಶಾಸ್ತ್ರ ಹೊರತು “242-4 ಎಂಬಂತೆ, 
ಅಥವಾ "ಎಡಗಡೆಗೇ ಚಲಿಸಿರಿ' ಎಂಬಂತೆ ಆಜ್ಞಾಪಕ ಶಾಸನ ಶಾಸ್ತವಲ್ಲ. ತರ್ಕದಿಂದ, 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಂದ ಬೆಳೆಯುವ ಶಾಸ್ತ್ರ 
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ಪರಿಶೀಲನೆಯ ದಾರಿ 

ತತ್ತ ಖೌಸ್ತದ ಅಧ್ಯಯನಕ್ಕೊಂದು ಕ್ರಮವು೦ಟು. ಒ೦ದು ದರ್ಶನ ಶಾಖೆಯನ್ನು 
ಅಭ್ಯಸಿಸುವಾಗ, ಮೊದಲಾಗಿ ಅದರ ಹೆಸರು, ಹೆಸರಿನ ಅರ್ಥ. ಆ ಬಳಿಕ ಅದು 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಎಷ್ಟು ತತ್ತ್ವಗಳಾಗಿ (Principal or Categories) ವಿಭಜಿಸಿದೆ ಎಂಬುದು 
ಮುಂದಿನದು. ಉದಾ: ಸಾಂಖ್ಯದರ್ಶನವು ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನೊಪ್ಪಿದರೆ, ವೈಶೇಷಿಕವು 
ಏಳು ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿದೆ. ಅದ್ವೈತವು-ಆತ್ಯಂತಿಕವಾಗಿ ಒಂದೇ ಆ ತತ್ತ್ವವನ್ನು 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆಲ್ಲ ತತ್ತ್ವ ವಿಭಾಗ. ಮುಂದೆ, ನಮ್ಮ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೆಂಬುದು ಹೇಗೆ 
ಬರುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ. 

ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ ಬರುವ ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವುದು 
ಜ್ಞಾನ, ಅದೇ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆದರೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವೂ ಪೂರ್ತಿ ಸರಿಯಿರಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲ. ಮರಳುಗಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಕಾಣುವ ನೀರು, ಚೆಂಡಿನಾಕಾರದ ಸೂರ್ಯ ಚಂದ್ರರು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ. ಆದರೆ ಆ ತಿಳಿವು ಸುಳ್ಳು 
ಇರುವ ನಿಜ ಬೇರೆ, ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಬೇರೆ ಜ್ಞಾನ ಸಾಧನೆಗಳು ಬೇಕೆಂದಾಯಿತು. ಅನುಮಾನ 
ಅಂತಹದೊಂದು, ಹೊಗೆಯಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿ ಇದೆ ಎಂಬುದು ಅನುಮಾನ ಪ್ರಮಾಣ. 
ಹಾಗೆಂದು ಹೊಗೆಯೆಂದು ಕಂಡದ್ದು ಮಂಜೂ ಆಗಿರಬಹುದು. ಅನ್ಯರು, ತಿಳಿದವರು 
ಹೇಳಿದ್ದು ಶಬ್ದ ಪ್ರಮಾಣ, ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ಅಥವಾ ಆಪ್ತವಾಕ್ಯ. ಪಕ್ಷಪಾತವಿಲ್ಲದ ಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ಆಪ್ತರು. ಪುಸ್ತಕ ಗಂಥ, ಪತ್ರಿಕೆ, ತಿಳಿದವರ ಅನುಭವ (others testimony) ಇವೆಲ್ಲ 
ಶಬ್ದಪ್ರಮಾಣ. ಜೊತೆಗೆ ಉಪಮಾನ ಎಂಬುದೊಂದಿದೆ. ಊರ ಎಮ್ಮೆಯನ್ನು ಕಂಡ 
ನೆನಪಿನಿಂದ, ಅಂತಹದೇ ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದ್ದು ಕಾಡೆಮ್ಮೆ ಇದು ಉಪಮಾನ. ಜೊತೆಗೆ, 
ಸಂಭವ, ಐತಿಹ್ಯ, ಅರ್ಥಾಪತ್ತಿ ಅನುಪಲಬ್ಧ. ಅಂತಃಪ್ರೇರಣೆ, ಪವಾಡ-ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣ 
ಎಧಗಳು. ಎಲ್ಲರೂ ಎಲ್ಲವನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಮಾನ ಎರಡೇ ಸಾಕು, 
ಉಳಿದುದೆಲ್ಲ ಆ ಎರಡರದ್ದೆ ವೈವಿಧ್ಯ ಎಂದು ಕೆಲವರು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವೊ೦ದೇ ನಿಜ ಎಂದು 
ಕೆಲವರು-ಹೀಗೇ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದಾರಿ. ತರ್ಕದ ಆಸರೆ. 

ಆ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ-ಈ ಜ್ಞಾನದಿ೦ದ ನಮಗೇನು? ಅರ್ಥಾತ್‌, ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಸಮೂಹಕ್ಕೆ ದೊರೆಯುವ ಫಲ. ಅದೇ ಸುಖಪ್ರಾಪ್ತಿ, ಧರ್ಮ, ಮೋಕ್ಷ ಇತ್ಯಾದಿ. 
ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ನೀತಿ-ನಿಯಮ, ಬಾಳಿನ ರೀತಿ, ಅದರ ಸಾಧನೆಗೆ ಬೇಕಾದ ದಾರಿಗಳು- 
ಅಧ್ಯಯನ, ತಪಸ್ಸು ಆಚರಣೆ, ಕಾರ್ಯವಿಧಾನಗಳು. ಇದರಿಂದ ಅವನವನ ಸಂಸ್ಕಾರಕ್ಕೆ 
ತಕ್ಕ ಹಾಗೆ `ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ' ಮೊದಲಾದವುಗಳ ವಿಚಾರ. 


ಮೋಕ್ಷಶಾಸ್ತ್ರ 

ದರ್ಶನವನ್ನು, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಮೋಕ್ಷಶಾಸ್ತ್ರ 
ಎನ್ನುವುದು ರೂಢಿ. ಇದು ಒಂದು ರೀತಿಯಿ೦ದ ಸರಿ. ಧರ್ಮ, ಅರ್ಥ, ಕಾಮ, ಮೋಕ್ಷ. 
ಇವು "ಪುರುಷಾರ್ಥ'ಗಳು. ಧರ್ಮವು ತಾನಾಗಿ ಒಂದು ಗುರಿ. ಅರ್ಥ, ಕಾಮಗಳು 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 5 


೦೨, 
ಆನಂದ, ಸ್ಪಸ್ವರೂಪದ ಪ್ರಾಪ್ತಿ. ಬದುಕಿನಾಚೆಗೆ ಇರುವುದು. 

ಹಾಗಾದರೆ ಮೋಕ್ಷವೇ ಸರ್ವಸ್ವವೇ? ಹಾಗೇನಿಲ್ಲ. ಇಹ-ಪರ, ಐಹಿಕ-ಆಮುಷ್ಠಿಕ, 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಪ್ರೇಯಸ್ಸು ಎಂಬ ಬದುಕಿನ ಎರಡೂ ಮುಖಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸಿದೆ ಭಾರತೀಯ 
ತತ್ತ ಚಿಂತನೆ. ನ್ಯಾಯವಾದ, ಧರ್ಮ ಸಮ್ಮತವಾದ ಸುಖವು ತ್ಯಾಜ್ಯವಲ್ಲ. ಆತ್ಮಯಣ 
ತೀರಿಸಲನುವಾಗಬೇಕು. "ಶರೀರ ಮಾದ್ಕುಂ ಖಲು ಧರ್ಮಸಾಧನಮ್‌' ಹೌದಪ್ಪೌ 
'ಅನಿಷಿದ್ದ ಸುಖತ್ಯಾಗೀ ಪಶುರೇವ ನ ಸಂಶಯಃ'-ನಿಷಿದ್ದವಲ್ಲದ ಸುಖವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದರೆ 
ಅವನು ಪಶುವೇ. ಆದರೂ, ಮೋಕ್ಷವು ದೊಡ್ಡ ಮೌಲ್ಯ ಪರಮ ಪದ. 

ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ-ಮೋಕ್ಷವೇ ಎಲ್ಲ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ ಆದರ್ಶ. ಮತೀಯತೆ, 
ದೈವ ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ಸಮಾನತೆ, ಮಾನವತೆಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿರುವ 
ದರ್ಶನ (ಉದಾ: ಮಾರ್ಕ್‌ವಾದ)ಕ್ಕೂ, ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಷ್ಟ ಕೋಟಲೆ ಶೋಷಣೆಗಳಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆ (ಮೋಕ್ತ)ಗೊಳಿಸುವ, ಸಮೂಹ ಮೋಕ್ಷವೇ ಲಕ್ಷ್ಯವಷ್ನೆ? 


ಪ್ರಸಿದ್ಧವಷ್ಟೇ? ಇವು ತ್ರಿವರ್ಗ. ಮೋಕ್ಷ ಅಪವರ್ಗ. ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ಬಿಡುಗಡೆ. ಪರಮ 


ಎಷ್ಟು, ಹೇಗೆ? 

ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳೆಷ್ಟು? ತಟ್ಟನೆ ಉತ್ತರವು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಹಲವು ಬಗೆಯ 
ವಿಭಾಗ ಕ್ರಮವುಂಟು. ಎರಡು, ಆರು, ಒಂಬತ್ತು, ಹತ್ತು. ಹನ್ನೆರಡು, ಹದಿನಾರು, 
ಅರವತ್ತೆರಡು ಎಂದು ವಿಭಾಗಗಳ ಉಲ್ಲೇಖಗಳಿವೆ. ಸಂಖ್ಯೆಯು ನಮ್ಮ ವಿಭಾಗ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿದೆ. ಆರು, ಒಂಬತ್ತು. ಹನ್ನೆರಡು, ಹದಿನಾರು ಇವು ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ವಿಭಾಗಗಳು. ಮತಶಾಖೆ (Religious Sects) ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಗಣಿಸಿದರೆ ನೂರಕ್ಕೂ 
ಮಿಕ್ಕೀತು? ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಮತಿಗಳಿದ್ದಷ್ಟು ಮತಗಳು, ಮತಿಗಳು ಅನಂತ ಇರಲಿ- 
ಅಂತೂ ಒಂದು ವಿಭಾಗಕ್ರಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕಲ್ಲವೆ? 

ಸಾಂಖ್ಯ ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ, ವೈಶೇಷಿಕ, ಮೀಮಾಂಸಾ (ಪೂರ್ವ ಮೀಮಾಂಸಾ), 
ವೇದಾಂತ, (ಉತ್ತರ ಮೀಮಾಂಸಾ), ಚಾರ್ವಾಕ, ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ, ಶೈವ, ಶಾಕ್ತ ಪಾಣಿನೀಯ, 
ರಸೇಶ್ವರ-ಹೀಗೆ ಹದಿನಾರು ದರ್ಶನಗಳು. ಈ ಪೈಕಿ ಸಾಂಖ್ಯ ಯೋಗ ಒಂದು 
ಜೋಡಿ, ನ್ಯಾಯ-ವೈಶೇಷಿಕ, ಮೀಮಾಂಸಾ-ವೇದಾಂತ ಇವೂ ಜೊತೆಗಳು. ಬೌದ್ಧ 
ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಸೌತಾಂತ್ರಿಕ, ವೈಭಾಷಿಕ, ಯೋಗಾಚಾರ, ಮಾಧ್ಯಮಿಕ ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು 
ಶಾಖೆಗಳು, ಹೀಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ ಷಡ್ಬರ್ಶನ, ಬೌದ್ಧ ನಾಲ್ಕು, ಜೈನ, ಚಾರ್ವಾಕ 
ಹೀಗೆ ಹನ್ನೆರಡು, ವಿವಿಧ ದೇವತಾ ವಿಚಾರದ ಭಕ್ತಿ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನಲ್ಲ, ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ 
ಒಂದೇ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರೆ ಹದಿಮೂರಾಯಿತು. ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ ಎಂದು ಮಾತ್ರ 
ಎಣಿಸಿದರೆ ಎರಡೇ ಶಾಖೆ. ವೇದಾ೦ತದಲ್ಲೆ ಹಲವು ಉಪ ಶಾಖೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ 
ಗಣಿಸಿದರೆ ಅದೇ ಹಲವು. ಒಟ್ಟೂ ಗೊಂದಲ! ಹಾಗೇನಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಸರಿ. 
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ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ 

ಶಬ್ದಗಳೇನೋ ಪರಿಚಿತ. ಅರ್ಥಗಳು ಮಾತ್ರ ಸಂದಿಗ್ಗ. ಆಸ್ತಿಕ ನಾಸ್ತಿಕ ಎಂದರೇನು? 
ದೇವರನ್ನೊಪ್ಪುವವನು ಆಸ್ತಿಕ. ಒಪ್ಪದವನು ನಾಸ್ತಿಕ, ಇದು ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವ್ಯಾಖ್ಯೆ ಇದೂ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲುಂಟು. ಆದರೆ, ಭಾರತೀಯ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು 
ಅರ್ಥಕಲ್ಪನೆಯಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ದೇವರ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲ. ವೇದವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಆಸ್ತಿಕ, ವೇದವನ್ನು 
ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ನಾಸ್ತಿಕ (ನಾಸ್ತಿಕೋ ವೇದ ನಿಂದಕ). 

ವೇದವನ್ನೊಪ್ಪಿ, ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೂ ಆಸ್ತಿಕನೇ।! ಉದಾ: ಪ್ರಾಚೀನ 
ಮೀಮಾಂಸಕರು. ಅವರಿಗೆ ವೈದಿಕ ಕರ್ಮವೇ ಎಲ್ಲವೂ ದೇವರಿಲ್ಲ. ವೇದವನ್ನೊಪ್ಪದೆ 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ಪರಲೋಕ, ಮತಾನುಷ್ಠಾನಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೂ ನಾಸ್ತಿಕ. 
ಉದಾ: ಜೈನ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ದಾರ್ಶನಿಕರು. ಹೀಗೆ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನಮ್ಮವರದು. 

ದೇವರು, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ಸ್ವರ್ಗ-ನರಕ, ಆತ್ಮ-ಪರಮಾತ್ಮ ಇದಾವುದನ್ನೂ ಒಪ್ಪದೆ 
ದರ್ಶನವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಲೋಕಾಯುತ ಅಥವಾ ಚಾರ್ವಾಕರು ಉಭಯಾರ್ಥ 
ಗಳಲ್ಲೂ ನಾಸ್ತಿಕರು. ನಾಸ್ತಿಕ ಎಂದರೆ ಬೈಗುಳಲ್ಲ. ಅದೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಪರಿಭಾಷೆ. 
ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪುವಿಕೆ ಎಂಬ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ ವಿಭಾಗಿಸುವುದಾದರೆ ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ 
ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸೇಶ್ವರ (ಈಶ್ವರ-ಲೋಕನಿಯಾಮಕ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಶಕ್ತಿ) ಮತ್ತು ನಿರೀಶ್ವರ 
ಎಂದು ಸಂಕೇತಿಸುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಸರಿ. ಇದರಿಂದ, ವಿಷಯ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಉದಾ: ಸಾಂಖ್ಯ ದರ್ಶನವು ಮೂಲತಃ ನಿರೀಶ್ವರ ಆದರೆ ಆಸ್ತಿಕ ವೇದದ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ 
ವೈದಿಕ, ಅವೈದಿಕ ಎಂದು ವಿಭಾಗಿಸಬಹುದು. 
ದೇವರಲ್ಲ, ಮೌಲ್ಯ 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದು, ಒಪ್ಪದಿರುವದು ಅಷ್ಟು 
ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಅಚ್ಚರಿಯಲ್ಲ. ಅದು ಪ್ರಮುಖ ಪ್ರಶ್ನೆಯಂತೂ ಅಲ್ಲ. 
ಜ್ಞಾನ ಮುಖ್ಯವೆ ಕರ್ಮವೆ? ವಸ್ತುಸ್ತಭಾವ ನಿಯಮಗಳು ಯಾವುವು? ಮೋಕ್ಷದ 
ಸಾಧನೆಗೆ ಯಾವ ತಿಳಿವು. ಅದರ ಅನ್ವಯ ಇವು ಹೆಚ್ಚು ಮುಖ್ಯ? ಇವೇ ಪ್ರಧಾನ 
ವಾದುವುಗಳು. ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ಪ್ರಧಾನ. 

ಖ, ದುಃಖದ ಮೂಲ, ಅದರ ನಿವಾರಣೆಯ ಅರಿವು, ನಿವಾರಣೋಪಾಯ 

-ಇವು ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು. ಬದುಕು ದುಃಖ-ದುಮ್ಮಾನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಮಾನವನ 
ಸತ್ಯರ್ಮ, ದುಷ್ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಫಲವುಂಟು. ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ರೀತಿಯಿ೦ದ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು 
ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು, ಮೇಲಕ್ಕೇರಬಹುದು. ತಾನೇ ದೇವರೂ ಆಗಬಹುದು. ಸಾಧನೆ 
ಮುಖ್ಯ. ಕಾಮ-ಕ್ರೋಧ-ಲೋಭ-ಮೋಹ-ಮದ-ಮತ್ತರಗಳು ಶತ್ರುಗಳು. ನಿತ್ಯ 
ಯಾವುದು, ಅನಿತ್ಯ ಯಾವುದೆಂಬ ವಿವೇಕವಿಲ್ಲದಿರುವುದು ಸಮಸ್ಯೆ. ಕಾಮಕ್ರೋಧಾದಿ 
ಗಳನ್ನು ಬಿಡಲು ಅಸಾಧ್ಯ. ಬಿಟ್ಟರೆ ಬದುಕಿಲ್ಲ, ಕಡಿಮೆಗೊಳಿಸಿ, ಉನ್ನತೀಕರಿಸುವುದೇ 
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ದಾರಿ. ಶಮ, ದಮ, ಲೋಕೋಪಕಾರ, ಶಾಸ್ತ್ರಾಧ್ಯಯನ, ತ್ಯಾಗ, ದಯೆ, ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯ, 
ಯಜುಬುದ್ಧಿ, ಹಿರಿಯರ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವ, ಆಸೆಯ ನಿಯಂತ್ರಣ ಮೊದಲಾದುವುಗುಣಗಳು 
ಅವುಗಳನ್ನು ಅಭಿವೃದ್ಧಿಪಡಿಸಬೇಕು. ತನ್ಮೂಲಕ ತಾನೂ, ಇತರರೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬದುಕುವಂತೆ 
ವರ್ತಿಸಬೇಕು. ಸರ್ವ ಭೂತರಹಿತ, ಸರ್ವಸಮಭಾವಗಳು ಉನ್ನತ ಆದರ್ಶಗಳು. 
ವಿಚಾರವೂ ಬೇಕು, ಶ್ರದ್ಧೆಯೂ ಬೇಕು. "ಶ್ರದ್ಧಾಂ ಮೇಧಾ ಯಶಃ ಪ್ರಜ್ಞಾಂ ದೇಹಿ' 
ನೀಡು ಎನ್ನುವ ಬೇಡಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಇದು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಕರ್ಮಕಾಂಡ, ಯಜ್ಞಾದಿಗಳು 
ಪ್ರಧಾನವೆಂಬ ಧೋರಣೆಯಲ್ಲೂ, ಮಹತ್ವವು ವೇದಕ್ಕೆ ಹೊರತು ಪುರೋಹಿತನಿಗಲ್ಲ. 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅನಂತ ಮುಖಗಳು! “ಅನ೦ಂತಾವೈವೇದಾಃ' ಎಂಬುದು ಪ್ರಾಚೀನರ ನುಡಿ. 


ಜಡ ಮತ್ತು ಚೇತನ 

ಒಟ್ಟು ಜಗತ್ತಿನ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವ 
ಜಡ ಮತ್ತು ಚೇತನಗಳ ಸ್ವರೂಪ, ಸಂಬಂಧಗಳೇನು ಎಂಬುದೊಂದು ಮೌಲಿಕ 
ಪ್ರಶ್ನೆ. ಜಡವು ಮೂಲವೊ, ಚೇನವೊ? ಯಾವುದು ಅನಾದಿ, ಯಾವುದು ಸಾದಿ? ಅಲ್ಲ 
ಎರಡೂ ಅನಾದಿಯೆ? ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಅಧೀನವೆ! ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಯಾವುದು ಅಧೀನ! 

ಬೌದ್ದರ ಶೂನ್ಯವಾದ, ಶಂಕರರ ಮಾಯಾವಾದ ಇವು ಚೈತನ್ಯ ಪ್ರಧಾನವಾದಿಗಳು 
166815!ಗಳು. ಚಾರ್ವಾಕ, ಪ್ರಾಚೀನ ಸಾ೦ಖ್ಯಗಳು ಜಡ ಪ್ರಧಾನವಾದಿಗಳು. ಜಡವೇ 
ಮೂಲ, ಚೈತನ್ಯವು ಅದರ ಫಲ ಎನ್ನುತ್ತವೆ. ನ್ಯಾಯ, ವೈಶೇಷಿಕ ಮೀಮಾಂಸೆ, ಜೈನ 
ಮೊದಲಾದ ದರ್ಶನಗಳು ಉಭಯವಾದಿಗಳು, ಅ೦ದರೆ ಜಡ ಚೇತನಗಳೆರಡಕ್ಕೂ 
ಮಹತ್ವ ನೀಡುವಂತಹವು. 
ಸೂತ್ರ ಮತ್ತು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಖೌಸ್ತದ ವಿವಿಧ ಶಾಖೆಗಳು, ತಮ್ಮ ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿ, 
ಸೂತ್ರಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಸೂತ್ರವೆಂದರೆ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿ, ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ 
ಹೇಳುವ ಚಿಕ್ಕ ವಾಕ್ಯಗಳು. ಈ ಸೂತ್ರಗಳು, ದರ್ಶನದ ಮೂಲಗಳೆನ್ನುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ, 
ಬಹುಕಾಲ ಬೆಳೆದುಬಂದ ಒಂದು ದರ್ಶನದ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಮಂಡನೆಯ ಯತ್ನಗಳು 
ಅಷ್ಟೇ. ಈ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಭಾಷ್ಯ, ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ, ವಾರ್ತಿಕ, ಟೀಕೆಗಳೆಂಬ ವಿಸ್ತಾರವಾದ 
ಮುಂದಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆ. ಈ ಮೂಲಕ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ದರ್ಶನಕ್ಕೂ ವಿಸ್ತಾರವಾದ 
ಗ್ರಂಥ ಪರಂಪರೆಯಿದೆ. ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳಿಗೆ ಭಿನ್ನಮತವಿದೆ. ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು, ಭಾಷ್ಕಕಾರರು 
ತಾವು ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ವಿವರಣೆ ಬರೆಯುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ಇದು ತಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಲ್ಲ ಎಂದೇ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಭಾರತೀಯ ಪರ೦ಪರೆಯ ವಿಧಾನ. 

ಸೂತ್ರ ಗ್ರಂಥಗಳ ಪೈಕಿ - 

ಸಾಂಖ್ಯದರ್ಶನ - ಸಾಂಖ್ಯಸೂತ್ರಗಳು 
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ಚಾರ್ವಾಕ ದರ್ಶನ - ಬೃಹಸ್ಪತಿಯ ಚಾರ್ವಾಕ ಸೂತ್ರಗಳು 


ಯೋಗ ದರ್ಶನ - ಪತಂಜಲಿಯ ಯೋಗಸೂತ್ರ 
ನ್ಯಾಯ ದರ್ಶನ - ಗೌತಮನ ನ್ಯಾಯಸೂತ್ರ 
ವೈಶೇಷಿಕ ದರ್ಶನ - ಕಣಾದನ ವೈಶೇಷಿಕ ಸೂತ್ರ 
ಮೀಮಾಂಸಾ ದರ್ಶನ - ಜೈಮಿನಿಯ ಸಳ ಜನ ಸೂತ್ರ 
ವೇದಾಂತ ದರ್ಶನ - ಬಾದರಾಯಣ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ 


ಇವು ಆಧಾರಗಳು. ಈ ಪೈಕಿ ಮೊದಲ ಎರಡು ನಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋಗಿವೆ. ಜೈನ 
ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಉಮಾಸ್ವಾಮಿಯವರ ತತ್ವಾರ್ಥಾಧಿಗಮ ಸೂತಗಂಥವಿದೆ. ಬೌದ್ಧರಿಗೂ, 
ಇತರ ಅನೇಕ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ ಆಧಾರಗಳಾಗಿ ಅವರವರ ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಂಥಗಳಿವೆ. 

ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನವು ಹದಿನೆರಡನೆಯ ಶತಮಾನದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಒಂದು ಹಂತಕ್ಕೆ 
ಬಂದು, ಆ ಬಳಿಕ ವಿಚಾರಗಳ ಹೊಸತನ, ಉಜ್ವಲತೆ ಕಡಿಮೆಯಾದವು. ಅನುಸರಣೆ, 
ಖಂಡನೆ, ಪುನರಾವರ್ತನೆ ಬೆಳೆಯಿತು. 

ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ ಹೊಸ ಸವಾಲು, ಪ್ರೇರಣೆಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ಭಾರತೀಯ 
ದರ್ಶನವು ಸೃಜನಶೀಲತೆಯು ಜಾಗೃತವಾಯಿತು. ಇದನ್ನು ರಾಜಾರಾಮ 
ಮೋಹನರಾಯ್‌, ಅನ್ನಿಬೆಸೆಂಟ್‌, ವಿವೇಕಾನಂದ, ಅರವಿಂದ ಘೋಷ್‌, ದಯಾನಂದ 
ಸರಸ್ಪತಿ, ಗಾಂಧೀಜಿ, ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ, ಆಚಾರ್ಯ ರಜನೀಶರ, ಮತ್ತಿತರ ಅನೇಕರ 
ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದ ಹೊಸ ಫಲಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 


ಕೆಲವು ಪರಿಭಾಷೆಗಳು 

ಸಕಲ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಕೆಲವು ಮೂಲ 
ಪದ, ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವುದು ಆವಶ್ಯಕ. ವೇದವೆಂದರೆ, ಬಗ್‌, ಯಜುಸ್‌, 
ಸಾಮವೇದಗಳು, ಗೌಟವಾಗ ಅಥರ್ಪಣವೇದ. ಶಾಸ್ತ ಸ್ತವೆಂದರೆ ಆ ಪಂಥವು ಒಪ್ಪಿದ 
ಪೂರ್ವಗಂಥಗಳು. ಪಂಚಭೂತ ಎಂದರೆ ನೆಲ, ನೀರು. ಬೆಂಕಿ, ಗಾಳಿಮತ್ತು ಆಕಾಶ 
(ಅವಕಾಶ). ಜಡವೆಂದರೆ ನಿರ್ಜೀವ, ಚೇತನವೆಂದರೆ ಜೀವ, ಸಜೀವ. ಕರ್ಮವೆಂದರೆ 
ಯಜ್ಞಪೂಜಾದಿ ಕರ್ಮಗಳು, ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೆಂದೂ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ. ಪ್ರಮಾಣ 
ವೆಂದರೆ ಸತ್ಯವನ್ನಿರಿಯುವ ಸಾಧನ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ, ತರ್ಕ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಐತಿಹ್ಯ ಇತ್ಯಾದಿಗಳು. 
ಪ್ರಮೆ ಎಂದರೆ ನಿಜ. ಭ್ರಮೆ ಎಂದರೆ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವು. ಅವಿದ್ಯೆ ಎಂದರೆ. ಅಜ್ಞಾನ, ಜೀವನಿಗೆ 
ಅನಾದಿಯಿಂದ ಬಂದಿರುವ ದೋಷ. ಮಾಯಾ ಎಂದರೆ ಜಗತ್ತು. ಹೀಗೆ ಕಾಣಲು 
ಕಾರಣವಾದದ್ದು, ಭಗವ೦ತನ ಶಕ್ತಿ ಎಂದೂ ಅರ್ಥ. ತನ್ಮಾತ್ರವೆ೦ದರೆ ಮೊದಲು 
ಹೇಳಿದ ಪಂಚಭೂತಗಳ ಸೂಕ್ಷ್ಮರೂಪ. ಸತ್ವ ರಜಸ್ಸು, ತಮಸ್ಸುಗಳು ತ್ರಿಗುಣಗಳು. 
ಅಂತಃಕರಣ ಎಂದರೆ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿ, ಅಹಂಕಾರ (ಸ್ಥಪಜ್ಞೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಹತ್ತು. ಕಣ್ಣು 
ಕಿವಿ, ನಾಲಗೆ, ಮೂಗು, ಚರ್ಮ, ಮುಖ, ಕೈಕಾಲು, ಮಲದ್ದಾರ ಮತ್ತು ಜನನೇಂದ್ರಿಯ. 
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ಆತ್ಮ ಎಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವ. ಪುರುಷ ಎಂದರೂ ಅದೇ. ಗಂಡಸೆಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. 
ದೇಹವೆಂಬ ಪುರದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಪುರುಷ. 

ಅರ್ಥವೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವಸ್ತು (ಕಲ್ಲು, ಮರ, ನೀರು ಇತ್ಯಾದಿ). ತಾಪತ್ರಯವೆಂದರೆ 
ಮೂರು ತೊಂದರೆಗಳು. ಶತ್ರು, ಪಶು, ಕಾಮಿ, ದುಷ್ಟರು ಮುಂತಾದ್ದು ಅಧಿಭೌತಿಕ 
ದೇವದಾನವ ಪಿಶಾಚಾದಿ ಬಾಧೆಯು ಆಧಿದೈವಿಕ. ಮನಸ್ಸು ಶರೀರಗಳ ನೋವು 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ತಾಪ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಎಂದರೆ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು, ಭೌತಿಕಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ 
ಆತ್ಮಚಿಂತನವೆಂದೂ ಅರ್ಥ. ಅಧಿ--ಆತ್ಮಆಆತ್ಮವು ಪಥಾನವಾಗಿರುವಂತಹದು. ಕಾರ್ಯಕಾರಣ 
ಸಂಬಂಧವೆಂದರೆ ತರ್ಕಸಮ್ಮತವಾದ ವಿವರಣೆ. ಅನಿರ್ವಚನೀಯ ಎ೦ದರೆ ವಿವರಣೆಗೆ 
ನಿಲುಕದು. ಸತ್‌ ಎಂದರೆ ಇರುವುದು, ಚಿತ್‌ ಎಂದರೆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ. ಆನಂದವೆಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದ. ಸತ್ಯ ಎಂದರೆ ಇದ್ದದ್ದು. ಮಿಥ್ಯಾ ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲದ್ದು, ಸುಳ್ಳು ಅಥವಾ 
ಪರಿವರ್ತನಶೀಲವೆಂದೂ ಅರ್ಥ. ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕ, ಜಗತ್ತು ಮೊದಲಾದುವು ಸರ್ವವಿಧಿತ. 
ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಸ್ವಭಾವ, ಗುಣವೆಂದೂ, ಸರಿಯಾದ ನೀತಿಯುಕ್ತವಾದದ್ದು ಎಂದೂ 
ಎರಡು ಅರ್ಥಗಳು. ಕಾರ್ಯವೆಂದರೆ ಉತ್ಪನ್ನ. ಉದಾ: ಮಡಕೆ. ಕಾರಣವೆಂದರೆ 
ಕಾರ್ಯದ ಮೂಲ. ಉದಾ: ಮಣ್ಣು, ಮೋಹ ಮೊದಲಾದವು ಆಸೆಗಳು. ವೈರಾಗ್ಯ 
ಎಂದರೆ, ವಿ-ರಾಗದಿಂದ, ಸೆಳೆತವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದರಿ೦ದ ಬರುವ ಸ್ಥಿತಿ. ಬಂಧವೆಂದರೆ 
ಜೀವನ ಸಂಸಾರ ಸ್ಥಿತಿ. ಮೋಕ್ಷವೇ ಬಿಡುಗಡೆ. ಶ್ರುತಿ ಎಂದರೆ ವೇದ. 


ಸಾಂಖ್ಯ ದರ್ಶನ 


ಬಹುಶಃ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳ ಪೈಕಿ, ಇದು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಾಚೀನವಾದುದು. ಕಪಿಲಮುನಿ 
ಇದರ ಸ್ಥಾಪಕನೆಂದು ಪ್ರತೀತಿ. ಅವನಿಗೆ "ಆದಿವಿದ್ದಾನ್‌' ಎಂಬ ವಿಶೇಷಣವಿದೆ. ಶಂಕರರು 
ಇದನ್ನು ಮುಖ್ಯ ಪ್ರತಿಪಕ್ಷವೆಂದರೂ, ಸಾ೦ಖ್ಯವು ವಿವರಿಸಿದ ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಮವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ. 
ಕಪಿಲ, ಆಸುರಿ, ಪಂಚಶಿಖ, ಈಶ್ವರ, ಕೃಷ್ಣ ಮೊದಲಾದವರು ಸಾಂಖ್ಯದ ಆಚಾರ್ಯರು. 
ಗೀತೆಯೂ ಸಾಂಖ್ಯಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ ನೀಡಿದೆ. 

ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದರೆ ಸಂಖ್ಯೆಗಳ ಪರಿಗಣನೆ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನ ಎಂಬ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. 
೨5೨25 ಎಂದು ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಗಣಿಸಿ ಸಂಖ್ಯೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಸಾಂಖ್ಯ ಪ್ರಕೃತಿ ಪುರುಷ 
ಮೋಕ್ಷ ಮೊದಲಾದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯದಿಂದಲೇ ಉಳಿದ ದರ್ಶನಗಳು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿವೆ, ಭೋಗ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷ ಎರಡನ್ನೂ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಈ ದರ್ಶನವು 
ವಾಸ್ತವವಾದಿಯೂ, ಮೂಲತಃ ವೈಚಾರಿಕ ತಳಹದಿಯುಳ್ಳದ್ದೂ ಆಗಿದೆ. 


ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ 
ಈ ದರ್ಶನವು ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಎಂಬ ಎರಡು ಮೂಲತತ್ವಗಳನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿದ್ದರಿ೦ದ, ಇದು ಒಂದು ಬಗೆಯ `ದ್ವೈತ' ದರ್ಶನ. ಪ್ರಕೃತಿಗೆ "ಪ್ರಧಾನ'ವೆಂದು 
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ಹೆಸರು. ಪುರುಷ (ಜೀವ : ಗ೦ಡು, ಹೆಣ್ಣು ಸೇರಿ) ಅಪ್ರಧಾನ ಎಂಬ ದ್ವನಿ ಇಲ್ಲಿದೆ. 
ಜೀವ ಚೈತನ್ಯವು ಪ್ರಕೃತಿಯದೆ ಪರಿಣಾಮ ಎಂಬುದು ಈ ದರ್ಶನದ ಪ್ರಾಚೀನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಾಗಿರಲೂಬಹುದು. 

ಪ್ರಕೃತಿ ಜಡ ಆದರೆ ಚೈತನ್ಯಶಾಲಿ, ಪುರುಷ ಸಜೀವ ಆದರೆ ನಿಷ್ಠಿಯ! ಎರಡರ 
ಸ೦ಯೋಗದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ ವ್ಯವಹಾರ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆದರೆ ಅದೇ ಮೋಕ್ಷ. ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು 
ಕೂಡಿ, ಸ೦ಸಾರ ಚಕ್ರದಲ್ಲಿ ಪ್ರವರ್ತಿಸಿ, ಅದರಿ೦ದ ಬೇಸತ್ತು. ಆ ಬಳಿಕ ವೈರಾಗ್ಯ 
ಬಂದು, ತತ್ತ್ವಾಭ್ಯಾಸದಿ೦ದ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ರಿ ಎಂದು ಸಾಂಖ್ಯದ ನಿರ್ಣಯ. 

ಕಾಣುವ ಪ್ರಪಂಚವು ವ್ಯಕ್ತ. ಅದರ ಹಿಂದಿರುವ ತತ್ತ್ವ ಅವ್ಯಕ್ತ. ಇದು ಪ್ರಕೃತಿ. 
ಇದನ್ನು ತಿಳಿಯುವವನು 'ಜ್ಞ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಜೀವ, ಪುರುಷ. ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚವು ಅವ್ಯಕ್ತ 
ಪ್ರಕೃತಿ ತತ್ತ್ವದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ, ರೂಪಾಂತರ ಅಷ್ಟೆ. ಹೊಸ ಉತ್ಪತ್ತಿ ಅಲ್ಲ. ಹಾಗಾಗಿ, 
ಕಾರ್ಯವು ಕಾರಣದಲ್ಲೇ ಇದೆ, ಗುಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಸಾ೦ಖ್ಯರದು ಸತ್ಕಾರ್ಯವಾದ. 
ಕಾರ್ಯವು ಸತ್‌, ಮೊದಲೇ ಇದ್ದಿತೆಂಬ ವಾದ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಮಾನ ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ತಿಳಿವಿಗೆ ಸಾಧನಗಳು. 

ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬ ಮೂಲ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಮೂರು ಗುಣಗಳು-ಸತ್ತ್ವ, ರಜಸ್ಸು, ತಮಸ್ಸು 
ಗುಣವೆಂದರೆ ರೂಪ, ರಸಗಳಂತೆ ಲಕ್ಷಣಗಳಲ್ಲ. ಗುಣವೆಂದರೆ ಹಗ್ಗ. ಗುಣಗಳೆಂದರೆ 
ಇಲ್ಲಿ, ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲೇ ಇರುವ ಸ್ವರೂಪ. ಇವುಗಳ ಸಾಮ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂದು ಹೆಸರು. 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ಷೋಭೆ, ಅಸಮಾನತೆ ಬ೦ದಾಗ, ಪ್ರಕೃತಿ ಪರಿವರ್ತಿತ (ವಿ-ಕಾರ) ಗೊಂಡು 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆರಂಭ. ಅದು ಪ್ರಕೃತಿ ಪುರುಷರ ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ ವಿಶ್ವವಿಕಾಸ, ಪ್ರಕೃತಿಯಿ೦ದ 
ಹೊರಬರುವಿಕೆ. 


ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ತತ್ತ್ವಗಳು 

ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪ೦ದನವಾಗಿ, ಕಲಕಿದಾಗ "ಮಹತ್‌' ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅದರಿಂದ ಅಹಂಕಾರ-ನಾನು ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಉಂಟಾಗಿ, ಈ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಐದು 
ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಐದು ಕರ್ಮೇಂದಿಯಗಳೂ, ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಇಂದ್ರಿಯವಾದ ಮನಸ್ಸೂ 
ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಈ ಹನ್ನೊಂದು ಸೇರಿ ಪುರುಷನಿಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಲುಪಿಸುತ್ತವೆ. ಐದು 
ಭೂತಗಳ ಮೂಲರೂಪ ತನ್ಮಾತ್ರ (ಸೂಕ್ಷ್ಮರೂಪದ ಪಂಚಭೂತಗಳು), ಶಬ್ದ (ಆಕಾಶ), 
ರೂಪ(ತೇಜಸ್ಸು), ರಸ(ನೀರು), ಗಂಧ(ಪೃಥ್ಧಿ), ಸರ್ಶ(ವಾಯು) ಇವು ಆ ಭೂತದ 
ಸ್ವಭಾವಗಳು. ಹೀಗೆ ಪ್ರಕೃತಿ, ಪಂಚತನ್ಮಾತ್ರ, ಪಂಚಭೂತ, ಹತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಮನಸ್ಸು, 
ಬುದ್ಧಿ, ಅಹಂಕಾರ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಸೇರಿ ಒಟ್ಟು ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ತತ್ತ್ವಗಳು. ಭೂತ ಪಂಚಕ, 
ತನ್ಮಾತ್ರ ಪಂಚಕ, ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯ ಪಂಚಕ, ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ ಪಂಚಕ, ಅವಶಿಷ್ಟ ಪಂಚಕ 
ಎ೦ಬ ಐದು ಪಂಚಪ೦ಚಕ-25 ಪುರುಷ(ಜೀವಾತ್ಸ) ತತ್ತ್ವ ಒಂದೇ, ಆದರೆ ಪುರುಷರು 
ಹಲವು, ಅಸಂಖ್ಯ. ಪ್ರಕೃತಿಯೂ ಅನಾದಿ, ಪುರುಷತತ್ತ್ವವೂ ಹಾಗೆಯೇ. 
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ಬಂಧ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷ 
ಜೀವನ ಜೀವನವು ತಾಪತ್ರಯದಿಂದ ಬಾಧಿತ. ಸುಖದೊಳಗೂ ದುಃಖ ಅಡಗಿದೆ. 


ಇವುಗಳಿಂದ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಬಿಡುಗಡೆ ಪುರುಷನಿಗೆ ದೊರಕಬೇಕು. ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ 
ಅವನು ಮುಕ್ತ, ಚೈತನ್ಯಸ್ಪರೂಪಿ. ಪಕೃತಿ(ಅದರ ಪರಿಣಾಮವಾದ 24 ತತ್ತ್ವಗಳು)ಯೊಂದಿಗೆ 
ಸೇರಿ, ತಾನು ಬೇರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆತು ಅವಿವೇಕಿಯಾಗಿ ಬಂಧಿತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಈ 
ಅಜ್ಞಾನ ಹೋದರೆ ಸ್ವಂತ ಸ್ಥಿತಿ, ಮೋಕ್ಷ ತಾನಾಗಿ ಬರುತ್ತದೆ. ರಾಜನನ್ನು ಬಂಧಿಸಿಟ್ಟುತಾನೇ 
ರಾಜನಾದ ಮಂತ್ರಿಯನ್ನು ರಾಜನು ಜಾಗೃತನಾಗಿ ನಿಗ್ರಹಿಸಿ, ತಾನು ಮರಳಿ 
ರಾಜನಾಗುವಂತೆ ಮೋಕ್ಷ. ಇದಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನವೇ ಸಾಕು, ಕರ್ಮಗಳು ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ತತ್ತ್ವಾಭ್ಯಾಸ 
ಚಿಂತನದಿಂದ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಮೋಕ್ಷ ಲಭಿಸುತ್ತದೆ. ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಸುಖ, ದುಃಖ ಎರಡೂ ಇಲ್ಲ. ಕೇವಲನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ ಅಷ್ಟೆ. ಕೇವಲದ 
ಭಾವಕೈವಲ್ಯ. 


ಈಶ್ವರ (ದೇವರು) 

ಸಾಂಖ್ಯವು ಆಸ್ತಿಕ, ವೈದಿಕ ಮಾರ್ಗಸಮ್ಮತ. ಆದರೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ದೇವರ ಸ್ಥಾನ 
ಸಂದೇಹಾಸ್ಪದ. ಸೇಶ್ವರ ಸಾಂಖ್ಯ ಎ೦ಬ ಒಂದು ಪಂಥವಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ದೇವರು 
ಸಾಕ್ಷಿಮಾತ್ರ ಮೂಲತಃ ಸಾಂಖ್ಯವು ನಿರೀಶ್ವರವೇ. "ಸೇಶ್ವರಸಾಂಖ್ಯ'ವೆಂಬ ಪದವೇ 
ಅದು ಆದಿಯಲ್ಲಿ ನಿರೀಶ್ವರವೆಂದು ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾಂಖ್ಯವು ಸ್ವಭಾವವಾದಿ ಮತ್ತು 
ವಾಸ್ತವವಾದಿ. ಇದು ಜಗತ್ತನ್ನು ವಾಸ್ತವವೆಂದು ಒಪ್ಪತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಪುರುಷರ ಸ್ವಭಾವವೇ ಕಾರಣವೆನ್ನುತ್ತದೆ. ಸಾ೦ಖ್ಯದ ತರ್ಕಮೂಲ ವಿವೇಚನೆಯೂ, 
ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿತ್ತುದೂ ಪ್ರಶಂಸನೀಯ. ಆದರೆ ಅದು ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ 
ಲೀನವಾಯಿತು. ಸಾಂಖ್ಯದ ತತ್ತ್ವ ವಿಭಾಗವು, ಉಳಿದ ದರ್ಶನಗಳಿಗೆ ಸದ್ಮುತವಾಗಿ 
ಅವುಗಳ ಭಾಗವಾಗಿದೆ. 


ಯೋಗ ದರ್ಶನ 


ಸಾಂಖ್ಯದ ಅವಳಿಯೆನಿಸಿರುವ ಯೋಗವು ಒಂದು ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಸಾಧನಾ 
ಪದ್ಧತಿ. ಅದು ಅತಿಮಾನುಷ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನೂ ನೀಡುವುದೆಂಬ 
ನಂಬುಗೆಯಿದೆ. ಪತಂಜಲಿಯು ಯೋಗದ ಪ್ರಮುಖ ಆಚಾರ್ಯ. ಈತನ ಯೋಗ 
ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಅನೇಕ ಭಾಷ್ಕಗಳೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳೂ ಬಂದಿವೆ, ಬರುತ್ತಿವೆ. ಯೋಗವು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸಾಧನಾಮಾರ್ಗ. 

ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಯೋಗದರ್ಶನವು ಸಾಂಖ್ಯದ ಪಕೃತಿ-ಪ್ರರುಷ ಮೊದಲಾದ 
ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಸ್ಹೀಕರಿಸಿ, ಸಾಂಖ್ಯದ ತತ್ತ ಖಸೌಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಾಧನಾ ವಿಧಾನವನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಇದು, ಸಾಂಖ್ಯದ ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿ, ಇಪ್ಪತ್ತಾರನೆಯ 
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ತತ್ತ್ವವಾದ 'ಪುರುಷೋತ್ತಮ' ಅಥವಾ ಈಶ್ವರ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸೇರಿಸಿರುವುದರಿಂದ, 
ಇದಕ್ಕೆ ಸೇಶ್ವರ ಸಾಂಖ್ಯ (ದೇವರನ್ನೊಪ್ಪಿದ ಸಾಂಖ್ಯ) ಎಂದೂ ಹೆಸರುಂಟು. 

ಯೋಗವೆಂದರೆ ಸೇರಿಸುವುದು. ಚಿತ್ತದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಿ ಏಕಾಗ್ರತೆ 
ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಯೋಗ, ಅದೇ ಸಮಾಧಿಗೆ ಕಾರಣ. ಚಿತ್ತದ ಐದು ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಾದ 
ಪ್ರಮಾಣ, ವಿಪರ್ಯಯ, ವಿಕಲ್ಪ ನಿದ್ರಾ, ಸ್ಮತಿಗಳನ್ನೂ ದಾಟಿ ಚಿತ್ತವನ್ನು ಏಕಾಗ್ರವಾಗಿಸಲು 
ಯೋಗ ಅಗತ್ಯ. ಜನ್ಮಾಂತರಗಳಿ೦ದ ಬಂದ ಅಜ್ಞಾನ, ರಾಗ, ದ್ವೇಷ, ಮೌಢ್ಯಗಳನ್ನು 
ನಿವಾರಿಸಲು ಯೋಗವು ನೆರವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಅಷ್ಟಾಂಗ ಯೋಗ 

ಯೋಗ ಸಾಧನೆಯೆಂದರೆ ಶರೀರ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸುಗಳ ಹತೋಟಿ, ಶರೀರವನ್ನು 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಕಾಪಾಡಿ, ಪಳಗಿಸಿ ಬಳಸಬೇಕು. ಅದಕ್ಕೆ ಎಂಟು ಅಂಗಗಳ ದಾರಿ ಇದೆ. 
ಅದೇ ಅಷ್ಟಾಂಗ ಯೋಗ-ಯಮ, ನಿಯಮ, ಆಸನ, ಪ್ರಾಣಾಯಾಮ, ಪ್ರತ್ಯಾಹಾರ, 
ಧಾರಣ, ಧ್ಯಾನ ಮತ್ತು ಸಮಾಧಿ. 

ಯಮವೆಂದರೆ ಕೆಟ್ಟಗುಣಗಳಿಗೆ ತಡೆ. ಅಹಿಂಸೆ, ಸತ್ಯ, ಆಸ್ತೇಯ (ಅಪಹಾರ 
ಮಾಡದಿರುವಿಕೆ), ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ, ಅಪರಿಗ್ರಹ (ಅಸ್ವೀಕಾರ, ಆಸೆಗಳಿಗೆ ತಡೆ) - ಇವು. 
ಯಮದ ವಿಧಗಳು. ನಿಯಮವು ಆತ್ಮದ ಶಿಕ್ಷಣ. ಶುದ್ಧತೆ, ಸಂತೋಷ, ತಪಸ್ಸು 
ಅಧ್ಯಯನ, ಈಶ್ವರ ಭಕ್ತಿ ಎಂದು ಐದು ವಿಧವುಳ್ಳದ್ದು ನಿಯಮ. ಯಮ ನಿಯಮಗಳಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ವಿಕಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಆಸನವೆಂದರೆ ಸ್ಥಿರ, ಸುಖವಾದ ಸ್ಥಿತಿ. ಪದ್ಮಾಸನ, ವೀರಾಸನ, ಭದ್ರಾಸನ ಮೊದಲಾಗಿದ್ದು, 
ಆಯ್ಕೆ ನಮ್ಮದು. ಪ್ರಾಣಾಯಾಮವೆಂದರೆ ಶ್ವಾಸಕ್ರಿಯೆಯ ನಿಯಂತ್ರಣ. ಇದು 
ಆರೋಗ್ಯಕ್ಕೂ, ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೂ ಸಹಕಾರಿ. ಪ್ರತ್ಯಾಹಾರವೆ೦ದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಗಳನ್ನು 
ವಿಷಯಗಳಿಂದ ವಿಮುಖಗೊಳಿಸುವುದು, ಅ೦ತರ್ಮುಖಿಯಾಗಿಸುವುದು. ಧಾರಣೆ 
ಎಂದರೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮನಸಿನ ಏಕಾಗ್ರತೆಯ ಸಾಧನೆ. ಧ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಧಾರಣೆಯ 
ಮುಂದಿನ ಹಂತ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವುದು. ಏಕಾಗ್ರತೆಯ 
ಕೊನೆಯ ಹಂತವೇ ಸಮಾಧಿ. ಬಾಹ್ಯಪ್ರಪಂಚದ ಅರಿವು ಇಲ್ಲಿ ಮಾಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಯೋಗದ ಸಾಧನೆಯಿಂದ ಪವಾಡಸಿದ್ಧಿ ಬರಬಹುದು. ಆದರೆ ನಿಜವಾದ ಯೋಗಿ 
ಅದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಮುಂದೆ ಸಾಗಬೇಕು. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಅದೇ ಬಂಧನವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಈಶ್ವರ 
ವ 
ಯೋಗದ ಈಶ್ವರನು ಸರ್ವಜ್ಞ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ, ಪ್ರಭು, ಶುದ್ಧನಾದ ವಿಶೇಷ ಪುರುಷ. 
ಅವನು ಮೋಕ್ಷದಾತೃವಲ್ಲ. ಅವನು ಗುರುವಿನ ಹಾಗೆ ಪ್ರೇರಕ. ಓಂ ಎಂಬುದು ಅವನ 
ಸಂಕೇತ. ಈ ಈಶ್ವರನಿಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಮೇಲೆ ನಿಯಂತ್ರಣವಿಲ್ಲ! ಯೋಗವನ್ನು ಆಸ್ತಿಕರಿಗೆ 
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ಸಮ್ಮತಗೊಳಿಸಲು ಅವನನ್ನು ಸೇರಿಸಿದಂತಿದೆ. 

“ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಮಾನ, ಶಬ್ದ (ವೇದ)ಗಳಿಂದ ಸತ್ಯದ ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಯೋಗದ 
ಪಮಾಣ ಮೀಮಾಂಸೆ. ECS ಸಾಂಖ್ಯವೂ ಯೋಗವೂ ಒಂದೇ. ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ, 
ವೇದಾಂತಾದಿ ಇತರ ದರ್ಶನಗಳೂ ಯೋಗದ ಸಾಧನಾ ಕ್ರಮವನ್ನು ಒಪ್ಪತ್ತವೆ. 

ಯೋಗವೆಂಬುದು ದರ್ಶನವಲ್ಲ, ಅದೊಂದು ವ್ಯಾಯಾಮ, ಯಕ್ಷಿಣಿ, ಮಾಟವಿದ್ಯೆ 
ಅಣಿಮಾದಿ ಸಿದ್ಧಿಗಳು ತರ್ಕವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ ಎಂಬ ಆಕ್ಷೇಪಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು 
ಮನೋವಿಜ್ಞಾನ, ಕಠಿಣ ಸಾಧನೆಯ ಒಂದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಬುದ್ಧಿವಿಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಹೊಗಳಿಕೆಯೂ 
ಉಂಟು. ಯೋಗವು ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲೂ, ಶಾಂತಿ, ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ವೃದ್ಧಿಗಳ ಸಾಧನವಾಗಿ 
ಮನ್ನಣೆ ಗಳಿಸಿದ್ದು ಆರೋಗ್ಯ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಗಳಿಗೆ ನೆರವಾಗಿದೆ. 


ನ್ಯಾಯದರ್ಶನ 


ನ್ಯಾಯವೆಂದರೆ ತರ್ಕ. 'ಪ್ರಮಾಣೈಃ ಅರ್ಥಪರೀಕ್ಷಣ೦ ನ್ಯಾಯಃ' ಶುದ್ಧವಾದ 
ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಿಂದ ಅರ್ಥ (ವಸ್ತುಜ್ಞಾನ) ಪರಿಶೀಲನೆಯು ನ್ಯಾಯಶಾಸ್ತ್ರ ಈ ನ್ಯಾಯವು 
ಬೇರೆ ದರ್ಶನಗಳಿಗೆ ಉಪಕರಣ, ತಾನೇ ಒಂದು ದರ್ಶನ, ಗಣಿತವು ವಿಜ್ಞಾನಗಳಿಗಿದ್ದ 
ಹಾಗೆ. ಅಲ್ಲದೆ, ತರ್ಕ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಮೀಮಾಂಸೆ ಎರಡಕ್ಕೂ ಇದು ಉಪಕರಣ. ಇದು 
ಭಾರತೀಯ ತರ್ಕದ ವಿಶೇಷ. ಇದು ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನ ದರ್ಶನ. 

ನ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಧಾರೆ-ಪ್ರಾಚೀನ ಮತ್ತು ನವೀನ, 12ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಗಡಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯ, ನವೀನ ನ್ಯಾಯವು ಕೇವಲ ಪ್ರಮಾಣ ಶಾಸ್ತ್ರ ಲಾಜಿಕ್‌ ಮಾತ್ರ 

ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ವೈಶೇಷಿಕ ಎಂಬುದೊಂದು ಜೊತೆ. ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯ ಮತ್ತು 
ಒಮ್ಮತ ಹೆಚ್ಚು. ವೈಶೇಷಿಕವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ತತ್ತ್ವಮೀಮಾಂಸೆ (Metaphysics). 

ಕ್ರಿಶ. ಆರಂಭ ಕಾಲದ ಅಕ್ಷಪಾದ ಗೌತಮನ ನ್ಯಾಯಸೂತ್ರಗಳು ಈ ದರ್ಶನದ 
ಕಂಬಗಳು. ವಾತ್ಸಾ ಕಯನ, ಉದ್ಯೋತಕರ, ವಾಚಸ್ಪತಿ, ಉದಯನ, ಜಯಂತಭಟ್ಟ, 
ಗದಾಧರ ಮುಂತಾದವರು ಈ ದರ್ಶನದ ಮಹಾಪಂಡಿತರು. 


ಏಳು ಮತ್ತು ಹದಿನಾರು 

ನ್ಯಾಯಶಾಸ್ತ್ರ. ತರ್ಕಸೂಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿ ಏಳು ಹನ್ನೊಂದು ಮಾಡುತ್ತದೆ! ಆದರೆ ಅದು 
ಏಳು ಪದಾರ್ಥಗಳನೂ ಹದಿನಾರು ತತ್ರ ತ್ರ ಗಳನ್ನೂ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ವೈಶೇಷಿಕವು 
ಹೇಳುವ ದ್ರವ್ಯ, ಗುಣ, ನರ ಸಾಮಾನ್ಯ, ವಿಶೇಷ ಸಮವಾಯ, ಅಭಾವವೆಂದು ಏಳು 
ಪದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಬಂತು. ಹದಿನಾರು ತತ್ತ್ವಗಳಲ್ಲಿ ವಿಚಾರವೆಲ್ಲ ಒಳಗಾಯಿತು. 

ಯಾವುವು ಈ ಹದಿನಾರು? ಪ್ರಮಾಣ (ಜ್ಞಾನಸಾಧನ) ಪ್ರಮೇಯ: (ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾದದ್ದು) ಸಂಶಯ, ಪ್ರಯೋಜನ, ದೃಷ್ಟಾಂತ, ಸಿದ್ಧಾ ನಿಂತ, ಅವಯವ, ತರ್ಕ, 
ನಿರ್ಣಯ, ವಾದ ಜಲ್ಪ ವಿತಂಡವಾದ (ಗೆಲುವಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ತಂತ್ರಗಳು.) ಹೇತ್ವಾಭಾಷ, 
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ಛಲ, ಜಾತಿ, ನಿಗ್ರಹಸ್ಥಾನ ಇವು ದೋಷಗಳು. ಇವುಗಳ ತಿಳಿವೂ ಅಗತ್ಯ ನಿಗ್ರಹ ಸ್ಥಾನವೆಂದರೆ 
ವಾದದಲ್ಲಿ ಸೋಲಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆ ಇತ್ಯಾದಿ. ಅದರಲ್ಲೇ ಇಪ್ಪತ್ತೈದು 
ಬಗೆಗಗಳಿವೆ! ಏಳು ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೂ, ಹದಿನಾರು ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದರೆ 
ಮೋಕ್ಷ[ 

ಹದಿನಾರರಲ್ಲಿ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ಅಗ್ರಸ್ಥಾನ. ಜ್ಞಾನವು ಬರಲು ಪ್ರಮಾಣವು ಮೂಲ. 
ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಸ್ಮೃತಿ ಎಂದು ಎರಡು ಬಗೆ. ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ನಿಜ, ಭ್ರಮೆ, 
ಎರಡೂ ಇರಬಹುದು. ಜ್ಞಾನವು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಲು "ಸಂವಾದ' ಇರಬೇಕು. ಆದರೆ 
ತಿಳಿವಿಗೂ ಅನುಭವಕ್ಕೂ ಸಮಾನತೆ ಇರಬೇಕು. ಇದು ನೀರು, ಇದು ಅಸಿಡ್‌ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಕುಡಿದು ಯಾ ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿ ತಿಳಿಯಬೇಕಷ್ಟೇ? ಜ್ಞಾನವು 
ಸ್ವತಃ ಸತ್ಯವಲ್ಲ, ಪರತಃ ಪ್ರಮಾಣ, ಅನ್ಯ ಪರೀಕ್ಷೆಗಳಿಂದ ನಿರ್ಣಯವಾಗುವುದು. 
ಇದು ಮೀಮಾಂಸಕರ ಸ್ವತಃ ಪ್ರಮಾಣ ವಾದಕ್ಕೆ ಎರುದ್ಧ ನಿಲುವು. 


ಪ್ರಮಾಣ 

ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ನಾಲ್ಕು-ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಮಾನ, ಉಪಮಾನ ಮತ್ತು ಶಬ್ದ. 
ಅನುಮಾನವೆಂದರೆ ಸಂದೇಹವಲ್ಲ. ಆಧಾರವುಳ್ಳ ಊಹೆ. ಉದಾ: ಒಣಗಿದ ನದಿಯಲ್ಲಿ 
ನೀರು ಕಂಡು, ದೂರದಲ್ಲಿ ಮಳೆ ಬಂದಿದೆ ಎನ್ನುವುದು ಅನುಮಾನ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವು, 
ಅಲೌಕಿಕವೂ ಇರಬಹುದು. ಯೋಗದಿಂದ ಬಂದ ಜ್ಞಾನ ನೆನಪಿನಿಂದ ಬರುವ ಜ್ಞಾನ 
ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಅಲೌಕಿಕ. ಹೀಗೆಯೇ ನಾಲ್ಕು ಪ್ರಮಾಣಗಳಲ್ಲೂ ಹಲವು ಪ್ರಭೇದಗಳಿವೆ. 


ಉಪಮಾನ ಎಂದರೆ - ದನವನ್ನು ನೋಡಿ ಕಾಡು ದನದ ಹೋಲಿಕೆಯ ಜ್ಞಾನ. 


ಐದು ಅವಯವಗಳು 
ನ್ಯಾಯದ ಪ್ರಯೋಗಕ್ಕೆ ಐದು ಅಂಗಗಳುಳ್ಳ ವಾಕ್ಯ ಅಗತ್ಯ ಇದೇ ಪಂಚಾವಯವ 


೯ 


ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯಿದೆ - ಇದು ಪ್ರತಿಜ್ಞಾ 
2. ಏಕೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಹೊಗೆ ಇದೆ - ಇದು ಹೇತು (ಊಹೆಗೆ ಕಾರಣ.) 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ ಹೊಗೆಯುಂಟೋ ಅಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿ ಇರುತ್ತದೆ - ಉದಾ: ಒಲೆ. - ಇದು 
ಉದಾಹರಣೆ. 
ಹೀಗೆ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಸಾಂಗತ್ಯದಿ೦ದ ನಿರ್ಣಯ - ಇದು ಉಪನಯ. 
5. ಆದುದರಿಂದ ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯಿದೆ - ಇದು ನಿಗಮನ. 
ಇದೇ ನ್ಯಾಯವಾಕ್ಯ-$/॥ಂgsmM, ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮವೆಂದು ಅರ್ಥ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಐದು ವಾಕ್ಯಗಳು ಬೇಡ, ಮೂರೇ ಸಾಕೆ೦ದು ಒ೦ದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಹೀಗೆ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸಿ ವಿಚಾರಪೂರ್ಣವಾಗಿ 


ಜಾ 


ಘೌ 
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ಬದುಕಿದರೆ ಇಹದಲ್ಲೂ ಸುಖ, ಪರದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ. 
ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿ, ಎಲ್ಲ ಬಂಧಗಳಿಂದ ಅತೀತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ ಜೀವ. 


ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಆನ೦ದವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. ಸ್ವ-ಸ್ವರೂಪವಿದೆ, ಅಷ್ಟೆ. 


ದೇವರು 
ಬಹುಶಃ ಮೂಲತಃ ನಿರೀಶ್ವರ ದರ್ಶನವಾದ ನ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಈಶ್ವರನನ್ನು ಆ 


ಬಳಿಕ ಸೇರಿಸಿರಬಹುದು. ಉದಯನಾದಿ ತಾರ್ಕಿಕರು ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ 
ಸ್ಥಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈಶ್ವರನು ಚೇತನಧರ್ಮಿ, ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕರ್ತೃವಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಗುಂಡಿ ಒತ್ತಿ 
ಬಿಡುವಂತೆ ಪ್ರೇರಕನು ಮಾತ್ರ, ಆತ್ಮಗಳು ಹಲವು ಮತ್ತು ನಿತ್ಯ, ಅನೇಕ. 

ನ್ಯಾಯವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ತರ್ಕ, ನಿರೂಪಣಾ ವಿಧಾನ, ಅದಕ್ಕೆ ಮೋಕ್ಷವನ್ನೂ, 
ವೇದವನ್ನೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ಸಡಿಲವಾಗಿ ಕಸಿಮಾಡಿದಂತಿದೆ. ನ್ಯಾಯದ 
ಬಳಕೆ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯೆಗಳಿಗೂ ಅಗತ್ಯ. ನ್ಯಾಯ ತಿಳಿದರೆ ನ್ಯಾಯ (ಜಗಳವಿಲ್ಲ), ಇದ್ದರೂ 
ನ್ಯಾಯಪ್ರಕಾರ. ನ್ಯಾಯದ ಮೋಕ್ಷವು ಸುಖಹೀನ. ಕಲ್ಲು ಬಂಡೆಯಂತೆ ಇರುವುದಷ್ಟೆ. 


ವೈಶೇಷಿಕ ದರ್ಶನ 


ನ್ಯಾಯದ ಅವಳಿ ವೈಶೇಷಿಕ. ವಿಶೇಷವೆಂಬ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ಒಪ್ಪಿ, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಲ್ಲಿ, 
ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಿಶಿಷ್ಟತೆ) ಒಪ್ಪಿದ್ದರಿಂದ ವೈಶೇಷಿಕ. ಇದಕ್ಕೆ ಕಣಾದನ ವೈಶೇಷಿಕ 
ಸೂತ್ರಗಳು ಅಡಿಪಾಯ. ರಾವಣ, ಪ್ರಶಸ್ತಪಾದ, ವ್ಯೋಮಶಿವ, ಚ೦ದ್ರ, ಉದಯನ 
ಮೊದಲಾದವರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು. ಮೂಲತಃ ವೈಶೇಷಿಕವು ಪದಾರ್ಥಮೀಮಾಂಸೆ, 
ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯದೊಂದಿಗೆ ಸೇರಿ, ವೇದವನ್ನೂ ದೇವರನ್ನೂ ಒಡಗೂಡಿಕೊಂಡು 
ಆಸ್ತಿಕವೆನಿಸಿತು. 


ಏಳು ಪದಾರ್ಥಗಳು 

ಪ್ರಪಂಚವೆಲ್ಲ ಸಪ್ತಪದಾರ್ಥ (ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಸಿಗುವ, ೦೩೬690೧) ಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. 
ದ್ರವ್ಯ, ಗುಣ, ಕರ್ಮ, ಸಾಮಾನ್ಯ, ವಿಶೇಷ, ಸಮವಾಯ, ಅಭಾವ ಎಂದು ಏಳು. 
ದ್ರವ್ಯವು ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ದ್ರವ್ಯವು ಪೃಥ್ವಿ, ಜಲ, ತೇಜಸ್ಸು, ವಾಯು, ಆಕಾಶ, ಕಾಲ, 
ದಿಕ್ಕು, ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ಎಂದು ಒಂಬತ್ತು ವಿಧ ಗುಣವೆಂದರೆ ರೂಪ, ರಸ, 
ಸಂಖ್ಯೆ, ಪ್ರಮಾಣ-ವಸ್ತುವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿದೆ. ಬೆಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಸಿಹಿ ಇದ್ದಂತೆ. ಗುಣಕ್ಕೆ ಪುನಃ 
ಗುಣವಿಲ್ಲ. ಅದು ಅದೇ. 

ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ, ಈ ದರ್ಶನ ಪ್ರಕಾರ ಪೂಜಾದಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಕರ್ಮ ಅಲ್ಲ, ಪಾಪ 
ಪುಣ್ಯವೂ ಅಲ್ಲ. ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೋಗುವುದು, ಕೆಳಬರುವುದು, ಹರಡುವುದು 
ಇತ್ಯಾದಿ ಸ್ವಭಾವ. ಸಾಮಾನ್ಯವೆಂದರೆ ವರ್ಗಲಕ್ಷಣ, Universal. ದನದ ದನತನ 
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ಕಲ್ಲಿನ ಕಲ್ಲುತನ, ಎಲ್ಲ ಕಲ್ಲುಗಳಿಗೂ ಸಮಾನ. ಇದೇ ಜಾತಿ. 

ವಿಶೇಷವೆಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ, ಇದು ಪ್ರತಿ ಜಾತಿಗೂ, ವ್ಯಕ್ತಿಗೂ, ಪದಾರ್ಥಕ್ಕೂ ಇದೆ. 
ಒಂದರಂತೆ ಮತ್ತೊಂದಿಲ್ಲ. ರಾಮನಂತೆ ಕೃಷ್ಣನಲ್ಲ. ಸಕ್ಕರೆಯಂತೆ ಉಪ್ಪಲ್ಲ. ಅಣುಗಳೂ 
ಕೂಡ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಸ್ವಭಾವಿಗಳು. ಇದೇ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ. ವೈಶೇಷಿಕದ ಗುರುತು. ಸಮವಾಯ 
ಎಂದರೆ ಸಂಬಂಧ, ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಲಾಗದ ನಂಟು. ಬೇವಿನಲ್ಲಿ ಕಹಿ, ಸಕ್ಕರೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಹಿ 
ಇದ್ದಂತೆ. ಅಭಾವ ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲದ್ದೂ, ಅದು ಪದಾರ್ಥವೇ! ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಭಾವದ 
ಜ್ಞಾನವೂ ಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಈ ರೀತಿ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿಳಿದು, ಮೋಹದಿಂದ ದೂರವಾದರೆ 
ಮೋಕ್ಷ! ಉಳಿದ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯದರ್ಶನವೂ ಇದೂ ಒಂದೇ. 

ಜಗತ್ತಿಗೆ ಪರಮಾಣುಗಳೇ ಮೂಲ. ಅವುಗಳ ವಿವಿಧ ಮಿಶ್ರಣವೇ ಜಗತ್ತು. 
ಅನಾದಿಯಾದ ಅದೃಷ್ಟದಿಂದ ಸ್ಪಂದನವುಂಟಾಗಿ ಜಗತ್ತಾಗಿದೆ. ವೈಶೇಷಿಕವು ದೇವರನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಆತನಿಗೆ ಕೆಲಸವೇನಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮರಲ್ಹೊಬ್ಬ, ಶ್ರೇಷ್ಠ ಅಷ್ಟೆ. ವೈಶೇಷಿಕದ ದೇವರು 
ದೇವರಲ್ಲ ಎ೦ದೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ಇದರ ಅಣುವಾದ, ಸಪ್ತಪದಾರ್ಥ ಕಲ್ಪನೆ, 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ದೃಷ್ಟಿ ಪ್ರಶಂಸಾರ್ಹ. 


ಮೀಮಾಂಸಾ ದರ್ಶನ 


ಮೀಮಾಂಸಾ ಅಥವಾ ಪೂರ್ವ ಮೀಮಾಂಸಾ ಎಂಬುದು ವೇದದ ಪೂರ್ವ ಭಾಗಗಳನ್ನು 
(ಮಂತ್ರ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣಗಳನ್ನು) ಆಧರಿಸಿರುವುದರಿಂದ ಪೂರ್ವ ಮೀಮಾಂಸಾ, ಯಜ್ಞ 
ಮೊದಲಾದ ವೈದಿಕ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಒತ್ತು ಕೊಡುವುದರಿ೦ದ ಕರ್ಮಮೀಮಾಂಸಾ. ಈ 
ದರ್ಶನವು ತಾರ್ಕಿಕ ಔನ್ನತ್ಯ ಮತ್ತು ಮತಾಚಾರ ವಿಶ್ವಾಸಗಳ ವಿಚಿತ್ರ ರೂಪ. ಜಗತ್ತಿನ 
ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲೇ ವಿಲ್ಲಕ್ಷಣವಾದ ಒಂದು ತತ್ತ್ವಪದ್ಧತಿಯಿದು. ವೇದವ್ಯಾಖ್ಯಾನವೇ 
ಮೀಮಾಂಸದ ಮೂಲ. 

ಕ್ರಿಪೂ. ನಾಲ್ಕನೆಯ ಶತಮಾನ ಕಾಲದ ಜೈಮಿನಿಯ ಸೂತ್ರಗಳು ಮೀಮಾಂಸದ 
ಚೌಕಟ್ಟು. ಶಬರ, ಕುಮಾರಿಲ, ಪ್ರಭಾಕರ, ಮುರಾರಿಮಿಶ್ರ ಮೊದಲಾದವರು 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು. ಈ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಕುಮಾರಿಲ ಮತ, ಪ್ರಭಾಕರ ಮತ, ಮುರಾರಿ 
ಮತ ಎಂದು ಮೂರು ಶಾಖೆಗಳು. 

ವೇದ ಮೀಮಾಂಸವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಮಾನ, ಉಪಮಾನ, ಶಬ್ದ, ಅರ್ಥಾವತ್ತಿ, 
ಅನುಪಲಬ್ಬಿ ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೊಪುತ್ತವೆ. ಆ ಪೈಕಿ ಶಬ್ದ (ವೇದಕ್ಕೆ 
ಹಿರಿದಾದ ಸ್ಥಾನ. ವೇದವು ಅನಾದಿ, ಪುರುಷ ಕೃತವಲ್ಲ (ಅಪೌರುಷೇಯ), ಪಶ್ನಾತೀತ. 
ಯಷಿಗಳು ವೇದವನ್ನು ರಚಿಸಿದವರಲ್ಲ-ಅವರು ಕಂಡವರು, ದ್ರಷ್ಟಾರರು. ಇದ್ದುದ್ದನ್ನು 
ಕಂಡದ್ದು ಅಷ್ಟೇ. ವೇದವು ಮೊದಲೇ ಇತ್ತು! ಹೇಗೆ? ಇದಕ್ಕೆ ಶಬ್ದನಿತ್ಯತ್ವ, ಅಕ್ಷರನಿತ್ಯತ್ವ 
ವಾದವನ್ನವರು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಕ್ಷರಗಳೂ, ಶಬ್ದಗಳೂ ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ಯಾವಾಗಲೂ 
ಇವೆ. ಉಚ್ಚಾರವೆಂಬುದು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಹೊರತು ಉತ್ಪತ್ತಿಯಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವೆಲ್ಲ ಸತ್ಯ ಬಾಧಕವಿಲ್ಲದ 
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ಸ್ಥಿತಿ. ಹಳದಿ ರೋಗದವನು ಹೇಳುವ ಬಣ್ಣದ ವಿವರ ಮಾತ್ರ ತಪ್ಪ ಆದರೆ ಕಣ್ಣು ಸರಿಯಿದ್ದರೆ 
ಬಣ್ಣ ಸರಿ ಅಂದರೆ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಪುನಃ ಪರೀಕ್ಷೆ ಬೇಡ. ಈ ಭರವಸೆಯೇ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಮೂಲ. 

ಜಗತ್ತು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ನಿತ್ಯ ಸೃಷ್ಟಿ, ಪ್ರಳಯವಿಲ್ಲ. ಅನಾದಿ. ಜಗತ್ತು ಶೂನ್ಯವಲ್ಲ, 
ಮಾಯೆಯಲ್ಲ, ಬದಲಾವಣೆ ಇದೆ ನಿಜ. ಜಗತ್ತು ಪರಮಾಣುಗಳಿಂದ ರಚಿತವಾಗಿದೆ. 
ಹಾಗಾಗಿ ಮಾಯಾವಾದ, ಯೋಗದಿಂದ ಪವಾಡ, ದೇವರು ಇವುಗಳೆಲ್ಲ ನಿಜವಲ್ಲ. 
ವೇದವೇ ಸರ್ವಸ್ವ ಆತ್ಮಗಳು ಹಲವು. ಜ್ಞಾನವು ಅದರ ಕ್ರಿಯೆ. ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಪದಾರ್ಥಗಳ 
ಎಚಾರದಲ್ಲಿ ಮೀಮಾಂಸೆಯು ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ವೈಶೇಷಿಕಗಳನ್ನೇ ಅಷ್ಟಿಷ್ಟು ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದೆ. 


ವೇದೋಕ್ತ ಕರ್ಮಗಳು 

ವೇದವಿಹಿತವಾದ ಯಜ್ಞ ಯಾಗ ಜಪತಪಾದಿಗಳು ಮೀಮಾಂಸದ ಪ್ರಧಾನ 
ವಿಷಯ. ವೈದಿಕ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿಧಿ, ಮಂತ್ರ ನಾಮಧೇಯ, ನಿಷೇಧ ಮತ್ತು ಅರ್ಥವಾದ 
ಎಂದು ಐದು ವಿಧಗಳಿವೆ. ವಿಧಿ ಅಂದರೆ ಆಜ್ಞೆ, ಮಂತ್ರವೆಂದರೆ ಅನುಷ್ಠಾನ ಆಚಾರದ 
ಸ್ಮರಣೆಗಾಗಿ. ಯಜ್ಞದ ಹೆಸರುಗಳು ನಾಮಧೇಯ. ಮಾಡಲಾರದ್ದು ನಿಷೇಧ. ಗುಣ, 
ವರ್ಣನೆಗಳಿಗಾಗಿರುವುದು ಅರ್ಥವಾದ. 

ಈ ಪೈಕಿ ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು ವಿಧಿ. ಯಾಕೆಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಸಲ್ಲ. ವೇದದ ಆಜ್ಞೆ ಅದು. 
ಉಳಿದದ್ದೆಲ್ಲ ಅದಕ್ಕೆ ಪೂರಕ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, ಬ್ರಹ್ಮ ವಸ್ತು ವರ್ಣನೆಗಳು, ದೇವತೆಗಳ 
ವಿಚಾರವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮದ ಮಹಿಮೆ ತಿಳಿಸುವ ಅಲಂಕಾರಿಕ ವಿಷಯಗಳು ಅಕ್ಷರಶಃ ಸತ್ಯಗಳಲ್ಲ. 
ಮಂತ್ರವೇ ದೇವತೆ. ಕರ್ಮವೇ ಬ್ರಹ್ಮವಾಗಿದೆ. ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವು ಗೌಣ. ನಿಜಕ್ಕಾದರೆ 
ಮೀಮಾಂಸವು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ವೇದಾಂತ ತತ್ತ ವೆ ವಿರೋಧಿ. "ಯಾಗಾದಿರೇವ 
ಧರ್ಮಃ' ನಿತ್ಯ(ಸ೦ಧ್ಯಾವಂದನಾದಿಗಳು) ನೈಮಿತ್ತಿಕ (ಶ್ರಾದ್ಧ ಇತ್ಯಾದಿ) ಕಾಮ್ಯ (ಎಶಿಷ್ಟ 
ಉದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಕಿದ್ದರೆ ಮಾಡಬಹುದು) ಎ೦ದು ಕರ್ಮಗಳು ಮೂರು ಬಗೆ. 

ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಫಲವುಂಟು. ಪ್ರಾಚೀನ ಮೀಮಾಂಸಕರ ಪ್ರಕಾರ ಪುಣ್ಯವು೦ಟು, 
ಪಾಪವೆಂಬುದಿಲ್ಲ! ಆ ಬಳಿಕದವರ ಪ್ರಕಾರ ಎರಡೂ ಉಂಟು. ಸ್ವರ್ಗವೇ ಅಂತಿಮ, 
ಸ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸುಖಾನುಭವವಿದೆ. ಮೋಕ್ಷವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. 

ಪ್ರಭಾಕರ ಮೀಮಾಂಸಕರ ಪ್ರಕಾರ ವೇದಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. 
"ನಾನು ವೇದಪುರುಷನ ಆಣತಿಯನ್ನು ನಡೆಸಿದ್ದೆನೆಂಬುದೇ' ಫಲ, ತೃಪ್ತಿ. ನಿಯೋಗ 
ಸಿದ್ಧಿರೇವ ಮೋಕ್ಷ ಃ ಫಲವಿದ್ದರೆ ಬರುತ್ತದೆ. ನಿಷ್ಕಾಮ ಕರ್ಮದ ಉಚ್ಚ ಆದರ್ಶವಿದು. 
ಕುಮಾರಿಲರ ಪ್ರಕಾರ ಪ್ರಯೋಜನ ದೃಷ್ಟಿ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯವಿಲ್ಲ. 

ವೇದೋಕ್ತ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬರುವ ಪರಿಣಾಮವೇ ಅಪೂರ್ವ. ಅದೇ ಅದೃಷ್ಟ 
ಅದು ಫಲವನ್ನು ವಿತರಿಸುತ್ತದೆ. ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ಧರ್ಮ-ಅಧರ್ಮಗಳಂತಿದೆ ಅಪೂರ್ವದ 
ಶಕ್ತಿ ಕುಮಾರಿಲ, ಶಾಲಿಕನಾಥರು ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ. ಪುರ್ನಜನ್ಮ ಇಲ್ಲದಿರುವುದೇ, 
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ಕರ್ಮಶೇಷನಾಶವೇ ಮೋಕ್ಷ. ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಆನಂದಾನುಭವವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ದುಃಖವೂ 
ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಮೋಕ್ಷವು ಅಪೇಕ್ಷಿತವಾದದು, ಕರ್ಮವೇ ಅದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಜ್ಞಾನವು 
ಪೂರಕ ಮಾತ್ರ. 


ದೇವರು 

ವೇದವೂ, ಪ್ರಪಂಚವೂ, ಕರ್ಮವೂ ಅನಾದಿ. ಮೋಕ್ಷವು ಗಳಿಕೆ. ಹಾಗಾಗಿ 
ಮೀಮಾಂಸಕ್ಕೆ ದೇವರ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ. ದೇವತೆಗಳೂ ನಿಜವಾಗಿ ಇಲ್ಲ. ಮಂತ್ರವೇ 
ದೇವತೆ, ಇದು ಖಃ ಗಂಗ ತರಹ ಇದೆ. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಮೀಮಾಂಸಕರನ್ನು 'ಅರ್ಧ ಚಾರ್ವಾಕರು' ಎನ್ನುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೂ, ವೇದಾಂತದ 
ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ದೇವರನ್ನು ತಂದು, ಅದೇ ಮುಂದೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಫ್ಯಾಶನ್‌ ಆಗಿ, 
“ಸೇಶ್ವರ ಮೀಮಾಂಸಾ' ಎನಿಸಿ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಅಧೀನವಾಗಿ ನಿಂತಿತು. ಮೀಮಾಂಸವು 
ಶುಷ್ಕ ಕರ್ಮದ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಆದರೆ, ಅದರ ನಿಷ್ಕಾಮ ಕರ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ, ಭಾಷಾಶಾಸ್ತ್ರದ 
ವಿವೇಚನೆ, ದೇವನಿರಾಕರಣೆಗಳು ಬಲಿಷ್ಠವಾಗಿವೆ. 


ವೇದಾಂತ ದರ್ಶನ 


ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳ ಪೈಕಿ ಅತ್ಯಂತ ಜನಪ್ರಿಯ, ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದು 
ವೇದಾಂತ. ಕೆಲವರು, ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯ ಪದವಾಗಿ "ವೇದಾಂತ'ವನ್ನು(ತಪ್ಪಾಗಿ) 
ಬಳಸುವಷ್ಟು ಇದರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ಇದೆ. ವೇದಗಳ ಅಂತ (ಕೊನೆ ಅಥವಾ ಸಾರ)ವನ್ನು 
ಅಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿರುವ ದರ್ಶನವೇ ವೇದಾಂತ. ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರ 
ಮೀಮಾಂಸಾ, (ವೇದದ ಉತ್ತರ ಭಾಗಗಳ ವಿವೇಚನೆ) ಎಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮತತ್ತ್ವದ 
ಚರ್ಚೆಯಾಗುವುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಮೀಮಾಂಸಾ ಎಂಬ ಹೆಸರೂ ಇವೆ. 

ಅ೦ತೂ ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಮಂತ್ರ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಅರಣ್ಯಕ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ 
ಪೈಕಿ, ಆತ್ಮ-ಬ್ರಹ್ಮ-ಮೋಕ್ಷಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಉಪನಿಷತ್‌ (ಹತ್ತಿರದಿಂದ ಹೇಳಿದ, 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ರಹಸ್ಯ ಜ್ಞಾನ, ಗುರು-ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು) ಗಳಲ್ಲೆ ವೇದಾಂತದ ಆಸಕ್ತಿ. 
ಆದರೂ, ಪೂರ್ವ ಭಾಗಗಳು ಬೇಕು, ಆದರೆ ಅಮುಖ್ಯ ಯಾಗಗಳು, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಧರ್ಮ, 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಯಷಿಗಳು ಪ್ರಮುಖರು. ಹೀಗೆ ವೇದ ವೇದಾಂತಗಳದ್ದು 
ಪ್ರೀತಿ-ದ್ವೇಷಗಳ ಸಂಬಂಧ, ಯಜ್ಞಮಾರ್ಗವು ಕರ್ಮಮಾರ್ಗ; ಜ್ಞಾನಮಾರ್ಗವು ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳದ್ದು, ಬುದ್ಧ, ಮಹಾವೀರರ ದಾರ್ಶನಿಕ ನವೀನತೆಯೂ ಬಂಡಾಯವೂ ಒಂದು 
ರೀತಿಯಿಂದ ವೇದಾಂತದ್ದೆ ಕವಲು. ಕಾರಣ-ವೇದಾಂತವು ವೇದ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ. 


ಉಪನಿಷತ್‌ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೆಷ್ಟು? ಇನ್ನೂರೈವತ್ತು! ನೂರೆಂಟು ಪ್ರಾಚೀನ, ಹತ್ತು ಮುಖ್ಯ - 
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ಈಶ, ಕೇನ ಕಠ ಮುಂಡಕ, ಮಾಂಡೂಕ್ಯ, ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ, ಛಾಂದೋಗ್ಯ, ತೈತ್ತಿರೀಯ, 
ಪ್ರಶ್ನ ಶ್ವೇತಾಶ್ವತರ ಎ೦ದು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿರುವುದು ಜನನ ಮರಣ ಮೀರಿ ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದವನ್ನು 
ಹೊಂದುವ ವಿದ್ಯೆ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಓದಲು ರಮ್ಯ, ಅರಿಯಲು ಕಡುಕಠಿನ. ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಕಾಲ, ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದವುಗಳಾದುದರಿ೦ದ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿ ಇಲ್ಲ. 
ಒಂದೇ ಇರಲಿ, ಎಂದು ಹುಡುಕಿ ಸೂತ್ರೀಕರಿಸಿದ್ದರ ಫಲವೇ ಬಾದರಾಯಣರ 
ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳು. (ಕ್ರಿಪೂ.700) ಈ ಗ್ರಂಥ, ಭಗವದ್ಗೀತೆ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಸೇರಿ 
“ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯ' ಎಂದು ವೇದಾಂತದ ತ್ರಿಪಾದಗಳು. 

ವೇದಾಂತಗಳಿಗೆ ಒಂದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೇಳಲು ಹೊರಟವರಲ್ಲಿ, ಆ ಅರ್ಥವೇನು 
ಎಂಬುವದರಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಭಿಪ್ರಾಯ! ಅದರಿಂದಲೇ-ಅದ್ವೈತ, ದ್ವೈತ. ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತವೆಂಬ 
ಮೂರು ಧಾರಿಗಳು. ಅಲ್ಲದೆ ಭೇದಭಾವ, ಶುದ್ಧಾದ್ವೆ ತೆ. ಶಿವಾದ್ವೆ ಹ ಮೊದಲಾದ 
ಪಂಥಗಳು. ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ವಿಜೃಂಭಿಸಿದ ಈ ವಿವಾದಗಳು, ನಿಜಕ್ಕಾದರೆ, 
ಒಂದೇ ದರ್ಶನ. ಶಾಖೆಯೊಳಗಿನ ವಿವಾದಗಳು ಅಷ್ಟೇ. ಅವು ಇಂದಿಗೂ ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. 
ಭರ್ತ ಪ್ರಪಂಚ, ಟಂಕ, ದ್ರಮಿಡ, ಬ್ರಹ್ಮದತ್ತ, ಶಂಕರ, ಭಾಸ್ಕರ, ಯಾದವ ಪ್ರಕಾಶ, 
ರಾಮಾನುಜ, ಮಧ್ವ, ಶ್ರೀಕಂಠ, ಬಲದೇವ-ಮುಂತಾಗಿ ವೇದಾಂತಾಚಾರ್ಯರು 
ಹಲವಾರು. ಒಬ್ಬೊಬ್ಬರ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗೂ ಹಲವು ಭಾಷ್ಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ, ಟೀಕೆ, ಖಂಡನೆ, 
ಮಂಡನೆಗಳು. ಹೀಗೆ ವೇದಾ೦ತವು ವಾದಗಳ ಗೊಂಡಾರಣ್ಯ, ರಾದ್ದಾಂತ. 


ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು 

ಕಾಣುವ ಜಗತ್ತು, ಕಾಣದ ಬ್ರಹ್ಗ(ದೇವ) ಮತ್ತು ಅನುಭವಿಸುವ ಜೀವ- ಇವರ 
ಸಂಬಂಧವೇನು? ಏಕತ್ವವೊ, ಪ್ರತ್ಯೇಕತ್ವವೊ, ಉಭಯವೊ? ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದರೆ ಶಕ್ತಿ ಚೇತನವೊ, 
ವ್ಯಕ್ತಿ(ಶಿವ, ವಿಷ್ಣು ದೇವಿ) ದೇವರೊ, ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸಾಧನೆ ಯಾವುವು? ಸಿದ್ಧಿಯ ಸ್ವರೂಪವೇನು? 
ಇವು ವೇದಾಂತದ ಮುಖ್ಯ ಪಶ್ನೆಗಳು. ದಾರಿ ಯಾವುದಯ್ಯ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ? 


ಶಂಕರರ ಮಾಯಾವಾದ : ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತ 


ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ ಪ್ರಣೀತವಾದ ಅದ್ದೆ ತವು ಬಹು ಪ್ರಸಿದ್ಧ. ಇದನ್ನು ಮಾಯಾವಾದ 
ಎಂಬುದೇ ಹೆಚ್ಚು ಸರಿ. ಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬ ಚೈತನ್ಯವೊ೦ದೇ ಅತ್ಯಂತಿಕ ಸತ್ಯ, ಜೀವ, ಜಗತ್ತು 
ಎಲ್ಲವೂ ಕೆಳಗಿನ ಸತ್ಯಗಳು. ಅನಾದಿಯಾದ ಮಾಯೆ ಜೀವನವನ್ನಾವರಿಸಿ, ತಾನು 
ಬೇರೆ, ಬ್ರಹ್ಮವು ಬೇರೆ ಎಂಬ ಅವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಉಂಟು ಮಾಡಿದೆ. ಸತತ ಸದಾಚಾರ, 
ಶಾಸ್ತ್ರಾಭ್ಯಾಸಗಳಿಂದ ಈ ಅಜ್ಜಾನವನ್ನು ಕಳಚಿದರೆ ಜೀವವು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲ 
ಆಗಿಯೇ ಇದ್ದೇನೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ತಿಳಿದಾಗ ಅವನಿಲ್ಲ, ಎಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮವೇ!-ಇದು 
ಅದ್ವೈತದ ಸಾರ. 


ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ 'ಅದ್ವೈತ' (ಎರಡು ಅಲ್ಲದ್ದು) ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ಕೊಡುವ 
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ವಾಕ್ಯಗಳು ಹಲವಿವೆ-ಸರ್ವ೦ ಖಲ್ಲಿದಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್‌ ಬ್ರಹ್ಮೈವ ಭವತಿ, 
ನೇಹನಾನಾಸಿಕಿಂಚನ-ಇತ್ಯಾದಿ ಇವೇ ವೇದ-ವೇದಾಂತಗಳ ಸಾರ. ಗೀತೆ, ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸೂತ್ರಗಳಿಗೂ ಇದೇ ಮುಖ್ಯ ಅರ್ಥ. ಭೇದಪರವಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು ಅಲಂಕಾರಿಕ, 
ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಮಾತ್ರ ಎಂದು ಶಂಕರರ ನಿಲುಮೆ. ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ಯರೂ, ಬೌದ್ಧ 
ತಾರ್ಕಿಕರೂ ಬೆಳೆಸಿದ್ದ ತರ್ಕಗಳಿ೦ದ ಶಂಕರರ ವಾದವು ಪ್ರಭಾವಿತವಾಗಿದೆ. 


ಮೂರು ಸ್ಥಿತಿಗಳು, ಮಾಯೆ 

ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಮೂರು ಅವಸ್ಥೆಗಳು ಇವೆ. ಜಾಗೃತ್‌(ಎಚ್ಚರ) ಸ್ಪಪ್ಟ ಸುಷುಪ್ತಿ 
(ಗಾಢನಿದೆ). ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತು ಸತ್ಯ. ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವವಿಲ್ಲ. ಸ್ಪಪ್ಪದಲ್ಲಿ 
ಅದೇ ಸತ್ಯ ಎಚ್ಚರವಾದರೆ ಸ್ಪಪ್ನವು ಮಿಥ್ಯೆ ಇನ್ನಷ್ಟು ಎಚ್ಚರಗೊಂಡರೆ ಜಗತ್ತೇ ಮಿಥ್ಯೆ. 
ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಸತ್ಯ. ಜಗತ್ತು ಸ್ವಪ್ನದಷ್ಟು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ, ಸ್ಪಲ್ಪ ಸತ್ಯ ಅಷ್ಟೇ. 

ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕಾರಣವಾದ ಮಾಯೆ ಸತ್ಯವೋ? ಅಲ್ಲ, ಸುಳ್ಳೂ ಅಲ್ಲ! ಅನಿರ್ವಚನೀಯ, 
ಹೇಳಲಾಗದ್ದು. ಅದಕ್ಕೆಂದೆ ಅದು ಮಾಯೆ. ಮಾಯೆಯ ಈ ವಿಚಿತ್ರ ಸ್ಥಿತಿ ಅದಕ್ಕೆ 
ದೂಷಣವಲ್ಲ. ಭೂಷಣವಂತೆ! ಆತ್ಮವು ಮಾತ್ರ ಸದಾ ಸತ್ಯ ಅದು ಬ್ರಹ್ಮವೇ, ಓಂಕಾರವೇ 
ಅದರ ಪ್ರತೀಕ. 

ಸತ್ಯ-ಸುಳ್ಳೆಂದರೆ ನಾವು ಹೇಳುವ ರೀತಿಯದಲ್ಲ. ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಯಿಲ್ಲದ್ದು 
ಸತ್ಯ, ಬದಲಾಗುವಂತಹದೇ ಅಸತ್ಯ, ಅದೂ ಆಗ ಸತ್ಯವೇ. ಹಗ್ಗದಲ್ಲಿ ಹಾವನ್ನು 
ಕಂಡಂತೆ. ಕಪ್ಪೆ ಚಿಪ್ಪಿನಲ್ಲಿ ಬೆಳ್ಳಿಯೆ೦ಬ ಭ್ರಮೆ ಬಂದಂತೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಪೂರ್ಣ ಅಸತ್ಯ 
ಯಾವುದು? ಇಲ್ಲದೇ ಇದ್ದದ್ದು-ಬಾನಿನ ಹೂವು, ಕುದುರೆಯ ಕೊಂಬು, ಮಾಯೆ, 
ತೋರಿಕೆ, ಆದರೆ, ಕುದುರೆಯ ಕೊಂಬಿಗೆ ತೋರಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲವಷ್ಟೆ? 

ಆತ್ಮವು ಸ್ವಯಂಸಿದ್ಧ ನಾನಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಯಾರೂ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ! ಬಹ್ಮವು (ಚೇತನತತ್ತ್ವ) 
ಈಶ್ವರನಾಗುತ್ತದೆ. (ದೇವರು) ಸೃಷ್ಟಿಗಾಗಿ, ಹಾಗೆಯೆ ಜೀವವಾಗಿಯೂ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಮಾಯೆಯಿಂದ ಈಶ್ವರ(ವಿಷ್ಣು, ಶಿವ ಯಾರೂ ಆಗಬಹುದು)ನು ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕ, 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ ಫಲ ವಿತರಣೆಗಾರ. ವೇದವನ್ನು ಮರು ಸೃಜಿಸುವವನೂ ಹೌದು. 

ಮಾಯೆ ಎಂಬುದು ಸಾಂಖ್ಯರ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಹಾಗೆ. ಬ್ರಹ್ಮನ ಶಕ್ತಿ ಅದು. ಬಹ್ಮನದೆ 
ಭಾಗ, ಅನಾದಿ, ಆದರೂ ತೋರಿಕೆ ಮಾತ್ರ (ವಿವರ್ತ) ಜಗತ್ತು ಮಾಯೆಯಿಂದ 
ಆಗಿಲ್ಲ, ಆದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ ಮಾತ್ರ! 


ಬಂಧ-ಮೋಕ್ಷ 

ಮಾಯಾಕಲ್ಲಿತವಾದ ಜನ್ಮ ಜನ್ಮಾಂತರ, ದುಃಖ, ಮೋಹಾದಿಗಳಿಂದ ಬಂಧ. 
ಸ್ವ-ಸ್ವರೂಪ ಜ್ಞಾನವೇ ಮೋಕ್ಷ. ಮೋಕ್ಷ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಇದೆ. ಅಜ್ಞಾನ ನಿವಾರಣೆ ಆದರೆ 
ಸಾಕು. ಜ್ಞಾನವೇ ಸಾಧನ. ಭಕ್ತಿ, ಆರಾಧನೆಗಳು ಕೇವಲ ಮನಸ್ಸಿನ ಶುದ್ಧಿಗಾಗಿ ಮಾತ್ರ. 
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ಆದರೂ ಅದಕ್ಕೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಗತ್ಯವುಂಟು. ವಿವೇಕ, ವೈರಾಗ್ಯ, ನಿಯಂತ್ರಣ, ಶ್ರದ್ಧೆ, 
ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸಗಳು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸಾಧಕ. ಪ್ರಮಾಣಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಮೀಮಾಂಸಾ 
ಮತದಂತೆಯೆ, ಅದ್ವೈತಿಗಳದೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧರ ಸ್ವ- 
ಲಕ್ಷಣ, ಶೂನ್ಯ, ಸಂವೃತ್ತಿ ಸತ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಪ್ರಭಾವವಿದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ 
ಶಾಂಕರ ಮತಕ್ಕೆ “ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ' ವೆಂಬ ಆರೋಪ ಇತರ ವೇದಾಂತಿಗಳದ್ದು. 
ಮಾಯೆ ಯಾರಿಗೆ? ಜೀವನು ಮಾಯೆಗೆ ಒಳಗಾದದ್ದು ಹೇಗೆ? ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮವು ನಾಶವಾದರೆ ಮೋಕ್ಷ ಯಾಕೆ? ಯಾರಿಗೆ? ಜಗತ್ತು ಮಿಥ್ಯೆ ಎನ್ನುವುದು 
ಜೀವನ ವಿರೋಧಿ ಅಲ್ಲವೆ? ಮುಂತಾದವು ಅದ್ವೈತದ ಬಗೆಗೆ ಇರುವ ಆಕ್ಷೇಪಗಳು. 


ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ 

ಅದ್ವೈತ, ವೈಷ್ಣವ ಮೀಮಾಂಸ ಮತ್ತು ವೈಷ್ಣವ ಪಂಥಗಳ ಜೋಡಣೆಯಿಂದಾದ 
ವೇದಾಂತ ಶಾಖೆ ವಿಶಿಷ್ಟ-ಅದ್ವೈತ. ಆಳ್ವಾರರೆಂಬ ಸಂತರು ಆರಂಭಿಸಿದ ತಮಿಳುನಾಡಿನ 
ವೈಷ್ಣವ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ನಾಥಮುನಿ, ಯಾಮುನಾಚಾರ್ಯ ಮುಂತಾದವರ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಂದ ಅಗಶ್ರೇಣಿಯ ವೇದಾಂತಿ, ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರು ಇದರ ಪ್ರವರ್ತಕರು. 

ಜೀವ, ಜಗತ್ತು, ದೇವರು ಮೂರೂ ಸತ್ಯವೇ. ಜೀವ-ಜಗತ್ತುಗಳು ಈಶ್ವರನ 
ಶರೀರದಂತಿವೆ. ಇದೇ ಅಪೃಥಕ್‌ಸಿದ್ಧಿ(ಬೇರೆಯಲ್ಲದ ಇರವು) ಹೂವು ಮತ್ತು ಅದರ 
ಬಣ್ಣದಂತೆ ಏಕ, ವಿಶಿಷ್ಟ-ಅದ್ವೈತ. ಜೀವನು ದೇವರ `ಪ್ರಕಾರ' ವಾಗಿರುವನು. ಪ್ರಕೃತಿಯೂ 
ದೇವರ ಶರೀರ. ವಿಷ್ಣು ದೇವರು, ಲಕ್ಷ್ಮಿಯೇ ಪ್ರಕೃತಿ. ಹೀಗೆ ವೈಷ್ಣವ ಮತ, ಅದ್ವೈತ, 
ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಗಳ ಸಮನ್ವಯ. ಜೀವನು ಮುಕ್ತನಾದರೂ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದು, ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಸಮನಾಗಿ ಇರುತ್ತಾನೆ, ಆನಂದದಲ್ಲಿ. ಆದರೆ, ಸಾಮರ್ಥ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಮಾನರಲ್ಲ. 

ಅದ್ವೈತದ ನಿರ್ವಿಶೇಷ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬುದು ಸರಿಯಾದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲ. ವಿಶೇಷಣವೇ 
ಇಲ್ಲದ್ದು ಇದೆಯೆಂಬುದೇ ತಪ್ಪು. ಅದು ಶೂನ್ಯವಾದವಾಗುತ್ತದೆ. ದೋಷಗಳಿಲ್ಲದೆ, 
ಸದ್ಗುಣಗಳೇ ತುಂಬಿರುವ, ಭಕ್ತರ, ಉದ್ದಾರಕವಾದ ಕುರಣಾಳುವಾದ ದೇವರೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮ 
(ವಿಷ್ಣು). ಆತನಿಗೆ ವಿವಿಧ ರೂಪ, ಆಕಾರಗಳುಂಟು. 


ಜ್ಞಾನಮೀಮಾಂಸೆ 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ, ಅನುಮಾನ, ಶಬ್ದಗಳು ಪ್ರಮಾಣ. ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ವೇದ, ಪುರಾಣ, ಪಾಂಚರಾತ್ರ, 
ವೈಖಾನಸ ಆಗಮಗಳೂ, ಆಳ್ವಾರರ ಪ್ರಬಂಧಗಳೂ ಸೇರುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲ ಜ್ಞಾನವೂ 
ನಿಜ, ಸ್ವಪ್ನವೂ ನಿಜವೇ. 

ಅಪೃಥಕ್‌ ಸಿದ್ಧಿ, ಧರ್ಮಭೂತ ಜ್ಞಾನ ಇವು ರಾಮಾನುಜರ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕೊಡುಗೆಗಳು 
ಜ್ಞಾನವು ಜಡವಲ್ಲ, ಚೇತನವೂ ಅಲ್ಲ, ಅದು ದ್ರವ್ಯವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿರಬೇಕು. ದೀಪ 
ಮತ್ತು ಬೆಳಕು ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ. ಸುಖ ದುಃಖಾದಿಗಳು ಜ್ಞಾನದ್ದೆ 
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ರೂಪಗಳು. ಆತ್ಮನ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲ ಅವನ ಧರ್ಮಗಳಾದ ಜ್ಞಾನರೂಪಗಳು. 

ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ದುಃಖ ಬರುತ್ತದೆ. ಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಭಗವಂತನ ಕಪೆಗಳು ಸೇರಿದರೆ 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ದಾರಿ. ಜ್ಞಾನ, ಕರ್ಮಗಳೆರಡೂ ಸೇರಿ ಮೋಕ್ಷ ಕಾರಣಗಳು. ಭಕ್ತಿ ಎಂಬುದು 
ಇವೆರಡನ್ನೂ ಮೀರಿದ್ದು, ಅದು ಪ್ರೀತಿ ವಿಶೇಷ. ಭಕ್ತಿಯು ಸಾಧನೆ. ಅದರ ಸುಲಭ 
ರೂಪವೇ ಪ್ರಪೃತ್ತಿ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಶರಣಾಗತಿ. ಭಗವಂತನು ಶೇಷಿ ತಾನು ಶೇಷ ಎಂಬ 
ಶೇಷತ್ವಾನುಸಂಧಾನ. ಅದಕ್ಕೆ ರಾಮಾಯಣದ ಲಕ್ಷ್ಮಣನದು ಆದರ್ಶ. ಈ ದಾರಿಗೆ 
ಜಾತಿ, ಕುಲ, ಮತ, ವಿದ್ಯೆ, ವಯಸ್ಸಿನ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಪಶು ಪಕ್ಷಿಗಳಿಗೂ ಅವಕಾಶಗಳುಂಟು. 
ಇದು ರಾಮಾನುಜರ ಔದಾರ್ಯ ದೃಷ್ಟಿ. 

ಮಂಗನ ಮರಿಯಂತೆ ತಾಯಿಯನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದೊಂದು, ಬೆಕ್ಕಿನ ಮರಿಯಂತೆ 
ತಾಯಿಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಿ೦ದಲೇ ರಕ್ಷಣೆ ಇನ್ನೊಂದು. ಎರಡೂ ಸರಿಯೆ. 

ವೇದಾಂತದ ಮೂಲ ಗಂಥಗಳಾದ ಉನಿಷತ್ತು, ಬಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದ, ಅಭೇದ 
ಎರಡೂ ಇವೆ. ಬ್ರಹ್ಮವಾದ, ಈಶ್ವರವಾದ ಇವುಗಳ ಕ್ರೋಢೀಕರಣವೇ ಈ 
ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತವಾಗಿದೆ. ಶಂಕರರ ತೀವ್ರ ಅದ್ವೈತಕ್ಕೆ ಇದು ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ. ಶಂಕರರನ್ನು 
ಖಂಡಿಸಿದ ಭಾಸ್ಕರಾಚಾರ್ಯ, ಯಾದವ ಪ್ರಕಾಶರ ಪ್ರಭಾವ ರಾಮಾನುಜರ ಮೇಲಿದೆ. 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆ, ಮತೀಯ ಔದಾರ್ಯಗಳು ಅವರ ವಿಶೇಷತೆ. 


ದ್ವೈತ-ಬ್ರಹ್ಮಮೀಮಾಂಸಾ ದರ್ಶನ 


ಬ್ರಹ್ಮ-ಜೀವರು ಒಂದೇ ಎಂಬುದು ವೇದಾಂತದ ಒಂದು ಮುಖ, ಶಂಕರ ಅದ್ವೈತ 
ಅವೆರಡು ಎಂದೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯ ಅನ್ನುವುದು ಇನ್ನೊಂದು. ಮುಖ ದ್ವೈತವೆಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ ಈ ಬಗೆಯ ವೇದಾಂತ ಶಾಖೆಯ ಪ್ರವರ್ತಕರು ಆಚಾರ್ಯ ಮಧ್ವರು 
(ಉಡುಪಿ ಕ್ರಿ.ಶ. 1200-1300) ಬ್ರಹ್ಮಮೀಮಾಂಸಾ ಅಥವಾ ತತ್ತ ವನೌದವೆಂಬುದು 
ಅವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಸರಿಯಾದ ಹೆಸರು. ಹಲವು ಭಾಷ್ಯ, ಪ್ರಕರಣ, ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು 
ರಚಿಸಿದ ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ಮಹಾನ್‌ ವೇದಾಂತಿಗಳು. ಜಯತೀರ್ಥ, ವ್ಯಾಸತೀರ್ಥ, 
ಮಂತ್ರಾಲಯ ರಾಘವೇಂದ್ರಸ್ವಾಮಿ ಮೊದಲಾದವರು ಅದನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದ ಪ್ರಮುಖರು. 

ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದ್ವ ಪತೆ ಅದ್ವೈತವಾದವು 
ಈಗಲೂ ಬಿರುಸಿನಿಂದ ನಡೆದಿದೆ. ಆದರೂ ದ್ವ ತನಅದ್ವೆ 3ಕ್ಕೆ ವಿರೋಧಿ ಎಂಬಂತೆ 
ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ನೋಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ದರ್ಶನದ ಎರಡು 
ಮುಖಗಳಾಗಿಯೂ ಕಾಣಬಹುದು. 


ಎರಡು, ಒಂದಲ್ಲ 
“ಎರಡು ಒಂದಲ್ಲ, ಒಂದರಂತೆ ಮತ್ತೊಂದಿಲ್ಲ”-ಬನ್ನಂಜೆ ಗೋವಿಂದಾಚಾರ್ಯರ 
ಈ ಮಾತು ಮಾಧ್ವ ವೇದಾಂತವನ್ನು ಸೂತ್ರೀಕರಿಸಿದೆ. ಜೀವ-ಬ್ರಹ್ಮರು ಬೇರೆ, ಮೊದಲೂ, 
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ಕೊನೆಗೂ ಬೇರೆಯೆ. ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಬ್ರಹ್ಮ ಎಂದರೆ ಸರ್ವೋತ್ತಮನಾದ ಹರಿ, ವಿಷ್ಣು. | 
ಅವನು ನಿರ್ಗುಣನಲ್ಲ, ಸಗುಣ. ಶುದ್ಧವಾದ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಅವನ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯವೆಂಬ 


ಮೋಕ್ಷ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರಮಾಣ 

ವಿಷ್ಣುವು ಸ್ವತಂತ್ರ, ಉಳಿದ ತತ್ತ್ವಗಳು ಅಸ್ವತಂತ್ರ, ವಿಷ್ಣುವಿಗೆ ಅಧೀನ, ವಿಷ್ಣುವು 
ಅನಂತ ಕಲ್ಯಾಣ ಗುಣಪೂರ್ಣನು. ಭಕ್ತಿಯೇ ಅವನನ್ನು ಹೊಂದಲು ಸಾಧನ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ, 
ಅನುಮಾನ ಶಬ್ದಗಳು ಪ್ರಮಾಣಗಳು(ಅನುಪ್ರಮಾಣ). ವೇದದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ, 
ಕೆಲವು ಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೆ ಎಂದು ವಿಭಾಗಿಸಬಾರದು. ಸಕಲ ವೇದೋಪನಿಷತ್ತುಗಳೂ ಸಮಾನ 
ಪ್ರಮಾಣ. ಅಪೌರುಷೇಯ. ಭಗವಂತನು ವೇದಗಳ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಲ್ಲ.' ಅವು ಆತನ 
ಶ್ವಾಸದಂತೆ. ಅವನು ವೇದದ ಮೊದಲ ಆಚಾರ್ಯ. ಹಾಗೆಯೇ ಭಾರತ, ರಾಮಾಯಣ, 
ಭಾಗವತ, ' ಪಾ೦ಚರಾತ್ರ ಆಗಮಗಳು-ಪೌರುಷೇಯ ಪ್ರಮಾಣ ಇವೆಲ್ಲ ಸೇರಿ 
ಹರಿಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಸಾರುವವು. ಭಕ್ತಿ-ಜ್ಞಾನಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. ಪದಾರ್ಥಗಳು 
ಹತ್ತು-ದವ್ಯ, ಗುಣ, ಕರ್ಮ, ಸಾಮಾನ್ಯ, ವಿಶೇಷ, ಅಭಾವ, ಅಂಶ, ಅಂಶೀ, ಶಕ್ತಿ, 
ಸಾದೃಶ್ಯ ದ್ರವ್ಯಗಳು ಇಪ್ಪತ್ತು. ಜಗತ್ತಿನ ವೈವಿಧ್ಯಕ್ಕೆ ವಸ್ತುಗಳ ವಿಶೇಷವೇ ಕಾರಣ. 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಶಕ್ತಿಯು ಅಚಿಂತ್ಯ, ಅದ್ಭುತ. 

ಜಗತ್ತು. ಸತ್ಯ, ಅದ್ದೆ ತಿಗಳ ಜಗನ್ನಿಥ್ಯಾವಾದ ಮತ್ತು ಜೀವಬ್ರಹ್ಮರ ಐಕ್ಯವಾದಗಳು 
ತಪ್ಪುಗ್ರಹಿಕೆಗಳು, ಅಭೇದಪರವಾದ ಶುತಿವಾಕ್ಯಗಳು ಆಲಂಕಾರಿಕ. ಭೇದವೇ ಸಕಲ 
ಶಾಸ್ತಸಮ್ಮತ. ಜೀವರೂ ಅಸಂಖ್ಯ, ಭಿನ್ನಭಿನ್ನ ಜೀವನ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ನಾಶವಾದರೆ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. 

ಸತ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ, ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಎಂದು ಎರಡಿಲ್ಲ. ಸತ್ಯ, ಸತ್ಯ, ಸುಳ್ಳು 
ಸುಳ್ಳೇ. ನಿತ್ಯವಲ್ಲದ ವಸ್ತುವೂ ಸತ್ಯವೇ. ಜಗತ್ತು, ಜೀವಗಳು ನಿತ್ಯವಾದರೂ ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಅಧೀನ. ಎಲ್ಲವೂ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಬಹ್ಮದ(ಎಷ್ಟು) ಅಧೀನ ಎಂದು ಅರ್ಥ. 

ಮುಕ್ತಿಯೋಗ್ಯ, ಸಂಸಾರಿ, ನಿತ್ಯನಾರಕಿ ಎಂಬ ಜೀವರು ಮೂರು ವಿಧ. ಸಂಸಾರಿ 
ಸ್ಪರ್ಗ-ನರಕಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಸುತ್ತುತ್ತಾನೆ. ನಿತ್ಯನಾರಕಿ(ತಮೋಯೋಗ್ಯ) ನಿಗೆ ಕೊನೆಗೆ ಶಾಶ್ವತ 
ನರಕ. ದೈತ್ಯ ರಾಕ್ಷಸ ಮನುಷ್ಯಧಮ. ಈ ವರ್ಗದವರು ಜೀವನು ಭೇದವನ್ನು ತಿಳಿದು, 
ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಸ್ವಾಮಿ-ಸೇವಕ ಭಾವದಿಂದ ಭಜಿಸಬೇಕು. ಮೋಕ್ಷವು ನೈಜ ಸುಖಾನುಭವ. 
ಸುಖ-ದುಃಖರಹಿತ ಸ್ಥಿತಿ ಅಲ್ಲ. 


ಲಕ್ಷ್ಮಿ-ವಾಯು 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಅವನ ಮಾಯಾಶಕ್ತಿ. ಅವಳೂ ಹರಿಯಂತೆ 
ನಾನಾ ರೂಪಿಣಿ. ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಲಕ್ಷಣ-ನಾಶರಹಿತಳು. ಬ್ರಹ್ಮರುದ್ರರಿಗೆ ನಾಶವು೦ಟು. ವಾಯು 
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ದೇವರು ಹರಿಗೆ ಹತ್ತಿರ. ವಾಯುವು ಹನುಮ-ಭೀಮ-ಮದ್ದರೂಪದಿಂದ ವಿಷ್ಣುವಿನ 
ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕ. ವಾಯುವಿಗೆ ನೀಡಿದ ಮಹತ್ವ ಮಧ್ವ ವೇದಾಂತದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕಲ್ಪನೆ. 

ದ್ವ ಪತವೆಂದರೆ ಎರಡು ಸಮಾನ ತತ್ತ್ವಗಳ (ರu೩॥ism) ಅಲ್ಲ ಸ್ಪತಂತ್ರ-ಅಸ್ಪತಂತ್ರ 
ತತ್ತ್ವಗಳ ಸಂಯೋಗ. ಹಾಗಾಗಿ ಮದ್ದರರು "ದ್ವೈತ' ಅಲ್ಲ, ಒ೦ದು ಬಗೆಯ 'ದೇವ 
ಅಧೀನ' ಜಗತ್ತಿನ ಕಲ್ಪನೆ ಅವರದು ಎ೦ದೂ ಅರ್ಥ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ವೇದ, ಆಗಮಶಾಸ್ತ, ಪುರಾಣ, ತರ್ಕಗಳಿಗೆ ಮಧದ್ದರು ಮಹತ್ವ ನೀಡಿ ಸಮನ್ವಯ 
ಮಾಡಿರುವರು. ದಶಪದಾರ್ಥ, ಶಕ್ತಿಯ ಕಲ್ಪನೆ, ಅತ್ಯಂತ ಭೇದದ ಕಲ್ಪನೆ, ವಾಯುವಿಗೆ 
ಮಹತ್ವಗಳು ವಿಶಿಷ್ಟ. ಬ್ರಹ್ಮವಾದ ಮತ್ತು ದೇವ ಅಸ್ತಿತ್ವ (Thesim) ಗಳ ಸಮನ್ವಯ 
ಮಾಧ್ವವೇದಾ೦ತ. ಅವರ ತಾರತಮ್ಯವಾದ, ನಿತ್ಯನಾರಕೀ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಟೀಕೆಗೊಳಗಾಗಿವೆ. 


ಇತರ ವೇದಾಂತ ಶಾಖೆಗಳು 


ಈ ಮೂವರು ಆಚಾರ್ಯರ ಹಿಂದೆ, ಮುಂದೆ ವೇದಾಂತದ ಬೇರೆ ಕೆಲವು ಶಾಖೆಗಳೂ 
ಇದ್ದವು. ಭಾಸ್ಕರರ ಭೇದಾಭೇದ, ಯಾದವ ಪ್ರಕಾಶರ ದ್ವೈತಾದ್ವೈತ, ಚೈತನ್ಯರ ಅಚಿಂತ್ಯ 
ಭೇದಾಭೇದ, ವಲ್ಲಭರ ಪುಷ್ಟಿಮಾರ್ಗ, ವ್ಯಾಕರಣ ದರ್ಶನ, ಶ್ರೀಕಂಠ ಶಿವಾಚಾರ್ಯರ ಶಕ್ತಿ 
ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೆ 43» ವಸುಗುಪ್ತನ ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ, ವಿಜ್ಞಾನ ಭಿಕ್ಷುವಿನ ವೇದಾಂತ-ಇತ್ಯಾದಿ. 
ಇವೆಲ್ಲವೂ ಅದ್ವೈತ-ದ್ವೈತ-ಭೇದಾಭೇದ ಮತ್ತು ಭಕ್ತಿಮಾರ್ಗಗಳ ವಿವಿಧ ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣಗಳ 
ಫಲಗಳು. 

ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಉಪನಿಷದ್ದರ್ಶನ ವಿವಿಧ ಚಿಂತಕರಿಂದ ಹೊಸ ರೂಪದಿಂದ 
ಬಂದಿವೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ, ಪೌರ್ವಾತ್ಯ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಅದನ್ನು ಪುನರುಜ್ಜೀವನ ಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಉದಾ: ಶೊಪೆನ್‌ ಹಾವರ್‌, ವಿವೇಕಾನಂದ, ಎಮರ್ಸನ್‌, ಎಸ್‌. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌, 
ರಮಣ ಮಹರ್ಷಿ ಇತ್ಯಾದಿ. 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲವೂ ಹಿಂದೆ ಸರಿದು ವೇದಾ೦ತವೇ 
ಕೇ೦ದ್ರವೆನಿಸಿ ಮೆರೆದದ್ದು ಸತ್ಯ 


ಚಾರ್ವಾಕ ದರ್ಶನ 


ಸಕಲ ದರ್ಶನಗಳ ಪ್ರತಿಕಕ್ಷಿಯಾಗಿರುವ ಚಾರ್ವಾಕ ದರ್ಶನವು, ಸಮರ್ಥ ವಿರೋಧಪಕ್ಷ 
ನಾಯಕನಂತಿರುವುದು. ಅಳುವ ಪಕ್ಷದ ಹೆಜಿಮನಿಗೆ ಎರುದ್ಧವಾದ ಬಂಡಾಯವೆಂದೂ 
ಹೇಳಬಹುದು. ವಿಶ್ವದ ವೈಚಾರಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಭಾರತದ ಗಣನೀಯವಾದ ಸೇರ್ಪಡೆಗಳ 
ಲ್ಲೊಂದು ಚಾರ್ವಾಕ ಅಥವಾ ಲೋಕಾಯತ. 

ಇದರ ಆಚಾರ್ಯನು ಬೃಹಸ್ಪತಿ, ಆದುದರಿಂದ ಬಾರ್ಹಸ್ಪತ್ಯವೆಂದೂ, “ಚಾರು- 
ವಾಕ್‌' ನಾಸ್ತಿಕ್ಯದ ಆಕರ್ಷಕ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದರಿಂದ ಚಾರ್ವಾಕವೆಂದೂ, 
ಇತರ ದರ್ಶನಗಳನ್ನು `ಚರ್ವಣ', ಅರೆದು ಪುಡಿ ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದ ಚಾರ್ವಾಕವೆಂದೂ, 
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ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಜನರಲ್ಲೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದ್ದು, ಕಾಣುವ ಲೋಕವನ್ನೇ ಸತ್ಯವಾಗಿ ಗಣಿಸುವುದ 
ರಿಂದಲೂ ಲೋಕಾಯತವೆಂದೂ ಹೆಸರುಗಳು. ಇದರ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ವೇದಕಾಲದಿಂದ 
ಇವೆ. ಇದು ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನ. ಈ ದರ್ಶನಕ್ಕೂ ಸಾಂಖ್ಯ, ನ್ಯಾಯ, ವೈಶೇಷಿಕ ಮತ್ತು 
ಮೀಮಾಂಸಾಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಅಜಿತ, ಜಾಬಾಲಿ, ಪ್ರಕ್ರುದ್ಧ ಕಾತ್ಯಾಯನ, 
ಪೂರ್ಣಕಾಶ್ಯಪ, ಸಂಜಯ ವೈರಾಟೀಪುತ್ರ. ಕ೦ಬಲಾಶ್ವತರ ಮೊದಲಾದವರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಕಾರರು. ಭಾಗುರಿ ಎಂಬುದು ಟೀಕಾಗ್ರಂಥ. ಚಾರ್ವಾಕ ಸೂತ್ರಗಳೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳೂ 
ನಷ್ಟವಾಗಿದ್ದು, ಈಗ ಬೇರೆ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿರುವ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು, ದರ್ಶನ ಸಂಗ್ರಹಗಳ 
ಸಂಕ್ಷೇಪಗಳೂ ಆಧಾರವಾಗಿವೆ. ಇವು ಆ ದರ್ಶನದ ಸ್ವಂತ ಗಂಥಗಳಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಚಿತ್ರ ನೀಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ಖಂಡನ 

ಚಾರ್ವಾಕವು ಇತರ ದರ್ಶನಗಳನ್ನೂ, ಚಾರ್ವಾಕೇತರುಗಳು ಚಾರ್ವಾಕವನ್ನೂ 
ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿವೆ. ಇದರಿಂದ, ಚಾರ್ವಾಕವು ಖಂಡನಪ್ರಧಾನ, ವಿತಂಡವೆಂಬ 
ತಪ್ಪು ಗಹಿಕೆ ಉಂಟಾಗಿದೆ. ಇತರ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿರುವ ಲೋಕಾತೀತ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, 
ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಿರಾಕರಿಸುವ ಚಾರ್ವಾಕರು, ಬದುಕಿಗೆ ನಿಷ್ಠರು. ಅದಕ್ಕೆ 
ದರ್ಶನವೆಂಬ ಗೌರವ ದೊರಕಿದ್ದು ಭಾರತೀಯ ಪರಂಪರೆಯ ಬಹುತ್ತಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿ. 


ತತ್ತ್ವಗಳು 


ಭೂಮಿ, ಜಲ, ತೇಜಸ್ಸು ಮತ್ತು ವಾಯು ನಾಲ್ಕೇ ತತ್ತ್ವಗಳು. ಆಕಾಶವು ತತ್ತ್ವವಲ್ಲ, 
ಖಾಲಿ ಜಾಗ, ಸೊನ್ನೆ ಅಷ್ಟೆ ಜಗತ್ತು ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಶರೀರಗಳೆಲ್ಲ ನಾಲ್ಕು ತತ್ತ್ವಗಳ 
ಸಂಯೋಗದಿಂದ ಆಗಿವೆ. ಜಗತ್ತು ಯಾರಿಂದ ಹುಟ್ಟಿತು? ನಾಲ್ಕು ಭೂತಗಳಿಂದ, 
ಅವುಗಳ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ, ಬೆಂಕಿ ಬಿಸಿ, ನೀರು ತಂಪು, ನವಿಲಿನ ಗರಿಯಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರವಿದೆ. 
ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣು ಹುಳಿಯಾಗಿದೆ. ಇದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಸ್ತಭಾವದ ಪರಿಣಾಮ. ಇದಕ್ಕೆ ಕರ್ತೃವೊಬ್ಬನು 
ಬೇಡ. ಕರ್ತೃವಿದ್ದರೆ, ಅವನಿಗೊಬ್ಬ ಕರ್ತೃ, ಅವನಿಗೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬ, ಹೀಗೆ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಜಗತ್ತು ಇದೆ, ಇರುತ್ತದೆ. ವಿವಿಧವಾಗಿದೆ. ಇದೇ ಸ್ವಭಾವವಾದ. ಈಗಿನ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವ ನಿಯಮ. 


ಜೀವ, ಚೈತನ್ಯ, ದೇವರು 

ನಾಲ್ಕು ಭೂತಗಳಿಂದ ಶರೀರ, ಅವುಗಳಿಂದಲೇ ಚೈತನ್ಯ ಉಂಟಾಗಿದೆ. ಜಡವಸ್ತು 
-ಚೈತನ್ಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ. ಚೇತನ್ಯವು ಜಡದ್ದೇ ಪರಿಣಾಮ. ಆದುದರಿಂದ 
ಆತ್ಮವೆಂಬುದು ಇಲ್ಲ. "ನಾನು ದಪಗಿದ್ದೇನೆ' “ನನಗೆ ಆಯಾಸವಾಗಿದೆ' ಅನ್ನುವಾಗ 
ದೇಹ-ಆತ್ಮ ಒಂದಾಗಿಯೇ ಕಲ್ಪಿಸುವುದಾಗಿದೆ. ಶರೀರ ಚಿಕಿತ್ಸೆಯಿಂದಲೇ ಚೈತನ್ಯದ 
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ಏರಿಳಿತಗಳು. ಒಂದು ಶರೀರದಿಂದ ಚೈತನ್ಯವು ಶರೀರದಿಂದ ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ. 

ಮದ್ಯದ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಮಾದಕತೆ ಇಲ್ಲ. ವಿಶಿಷ್ಟ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿ, ಪಾಕ 
ಮಾಡಿದಾಗ ಅದರೊಳಗೆ ಅಮಲು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ವೀಳ್ಯದ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಂಪು 
ಬಣ್ಣವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜಗಿದಾಗ ಕೆಂಪಾಗುತ್ತದೆ. ದೇಹ ಹುಟ್ಟದಾಗ ಚೈತನ್ಯವು ಹುಟ್ಟಿ, 
ಮರಣ ಹೊಂದಿದಾಗ ಅದೂ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಜನ್ಮ 
ಪಡೆಯುವುದೆಂಬುದು ಭ್ರಾಂತಿ. ಸುಟ್ಟು ಭಸ್ಮವಾಗುವ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಮತ್ತೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವೆಲ್ಲಿ? 

ದೇವರು, ಪರಮಾತ್ಮ ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಈ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಹಾಗಾಗಿ 
ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸುವ ಪೂಜೆ, ಭಜನೆ, ಕರ್ಮಾಂಗಗಳೆಲ್ಲ ವ್ಯರ್ಥ. ಇವುಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸುವ 
ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಾದಿಗಳು ಸುಳ್ಳು, ವಂಚನೆ “ತ್ರಯಿವೇದಸ್ಯ ಕರ್ತಾರೋ ಭಂಡ, ಧೂರ್ತ, 
ನಿಶಾಚರಃ''. 

ದೇವರಿದ್ದಾನಾದರೆ ಈ ಪ್ರಪಂಚದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣ, ಉದ್ದೇಶಗಳೇನು? ಈ 
ಜಗತ್ತು ಇಷ್ಟು ಕೆಡಕುಗಳಿಂದೇಕೆ ಕೂಡಿದೆ ಹೇಗೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೂ ಉತ್ತರ ಸಿಗುವುದಿಲ್ಲ. 

ಶ್ರಾದ್ಧದ ಪಿ೦ಡವು ಪಿತೃಗಳಿಗೆ ಸಿಗುವುದಾದರೆ, ಪರ ಊರಿಗೆ ಹೋದವನಿಗೂ, 
ಅವನ ಊರಲ್ಲೂ, ಮಾಳಿಗೆ ಮೇಲೆ ಕುಳಿತವನಿಗೆ ಕೆಳಗೂ ಅನ್ನ ಹಾಕಬಹುದಲ್ಲ? 
ಯಾಗದ ಪಶುವು ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೋಗುವುದಾದರೆ, ಯಜಮಾನನು ತನ್ನ ತಂದೆಯನ್ನೇಕೆ 
ಬಲಿ ಕೊಡಬಾರದು? 


ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮಾತು ಸಾಕು 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವೊ೦ದೇ ಪ್ರಮಾಣ. ಅನುಮಾನ, ಶಬ್ದ ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಸ್ಪತಂತ್ರವಲ್ಲ. ಊಹೆ 
(ಅನುಮಾನ) ಸುಳ್ಳೆ? ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಸುಳ್ಳಾಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ, ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗ 
ಬಹುದಾದ ದೃಢೀಕರಣಗೊಳ್ಳಬಲ್ಲ ಅನುಮಾನ ಸಂಭವನೀಯ. ಪರಲೋಕ ಪಾಪ- 
ಪುಣ್ಯ, ದೇವರು ಈ ಬಗೆಗಿನ ಅನುಮಾನವಾಗಲಿ, ಶಬ್ದ(ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಪ್ತವಾಕ್ಕಗಳು ಸತ್ಯವಲ್ಲ. 
ಆ ಬಗ್ಗೆ ಅನುಮಾನವೂ ಸರಿಯಲ್ಲ. ಲೋಕದಲ್ಲಿದ್ದುದನ್ನೇ ವೇದವು ಹೇಳಿದರೆ 
ನಿರರ್ಥ, ಪರಲೋಕದ್ದನ್ನು ಹೇಳಿದರೆ ಅನರ್ಥ, ಅಸಂಬದ್ಧ. 


ಬದುಕು 

ಚಾರ್ವಾಕರಿಗೆ ಈ ಬದುಕೇ ಬದುಕು. “ಕಾಮ ಏವೈಕ ಪುರುಷಾರ್ಥಃ' ಜೊತೆಗೆ 
ಅರ್ಥ. ಕಾಮವೆಂದರೆ ಅಪೇಕ್ಷೆಗಳು. ಸುಖವಾಗಿರಬೇಕು, ಇತರರನ್ನು ಸುಖಿಯಾಗಿರಿಸ 
ಬೇಕು. ಹಾಗೆಂದು, ಚಾರ್ವಾಕರು ಭೋಗವಾದಿಗಳೆ? ಹಾಗೆನ್ನುತ್ತಾರೆ ಇತರರು. ಆದರೆ 
ಇದು ನಿಜವಿರಲಾರದು. ಕಾರಣ, ಟೀಕಾಕಾರರ ಆರೋಪ, ಚಾರ್ವಾಕರದ್ದೆ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಲಭ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪರಲೋಕಕ್ಕಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಯ ಸುಖಗಳನ್ನು ಬಲಿ ಕೊಡಲಾರದೆ೦ದು ಅವರ 
ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಅತಿಯಾದ ಧಾರ್ಮಿಕತೆಗೆ, ಚಾರ್ವಾಕರು ಸವಾಲೆಸೆದು ಐಹಿಕಕ್ಕೆ ಒತ್ತು 
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ಕೊಟ್ಟರು. ಚಾರ್ವಾಕರೇ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ-" ರಾಜನೇ ದೇವರು' ಅಂದರೆ ಒಳ್ಳೆಯ ಆಡಳಿತ 
ಜೇಕೆಂದು ಅರ್ಥವಷ್ನೆ? ಮರಣವೇ ಮೋಕ್ಷ. ಸತ್ತಲ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿಯಿತು, ಆಚೆಗಿಲ್ಲ. 


ಕೊಡುಗೆ 
ಚಾರ್ವಾಕರನ್ನು ಬೇರೆಲ್ಲ ದಾರ್ಶನಿಕರು ಖಂಡಿಸಿದ್ದರೂ, ಅವರ ಹಲವು 


ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲೂ ಕಾಣಬಹುದು. ಚಾರ್ವಾಕರ ಸ್ವಭಾವವಾದವು 
ಪ್ರಾಚೀನ ಸಾಂಖ್ಯರಿಗೂ ಸಮ್ಮತ. 

ವೈಶೇಷಿಕ, ಚೈನ ಮತ್ತು 'ಆಂಶತಃ ಮೀಮಾಂಸಾ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲೂ ಚಾರ್ವಾಕ 
ಗಾತ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ, ಈಶ್ವರತತ್ತ್ವ, ಕರ್ಮತತ್ತ್ವ. ಪೂಜೆ, ಭಜನೆಗಳ ಅಬ್ಬರದ ಮಧ್ಯೆ 
ಲೋಕನಿಷ್ಠ ವೈಚಾರಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಪ್ರಚುರಪಡಿಸಿದ ಚಾರ್ವಾಕರ ಕೊಡುಗೆಯು 
ಜರು ಇದಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ನೀಡುವ ಈ ದರ್ಶನ, ಭಾರತೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕತೆಯ 
ಕುರಿತ ಅತಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವಾದವೆಂಬ ಆರೋಪಕ್ಕೆ ಉತ್ತರದಂತಿದೆ. ಚಾರ್ವಾಕ ವಿಚಾರಧಾರೆ 
ಸಂಕಲಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಬಾರದಿದ್ದುದು, ಒಂದು ನಷ್ಟ. 


ಜೈನ ದರ್ಶನ 


ಭಾರತದ ಅತಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಧಾರ್ಮಿಕ-ದಾರ್ಶನಿಕ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಜೈನ ಸಿದ್ಧಾಂತವೂ 
ಒಂದು. ಜಿನದಿಂದ ಜೈನ, ಜಿನತ್ವ ಅಂದರೆ, ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಆಸೆಗಳನ್ನು, ಗೆದ್ದು, 
ಶ್ರೇಷ್ಟತೆಯನ್ನು SEEN ಇದರ ಗುರಿ. ಜಿನ ಎಂದರೆ, ಆ ಮತದ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಪ್ರವರ್ತಕರಾದ ತೀರ್ಥಂಕರ ಎಂದು ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಥವೂ ಇದೆ. 

ಜೈನವು ಅವೈದಿಕ ದರ್ಶನ. ಪ್ರಾಚೀನ ಶ್ರಮಣ ಪಂಥ (ವೈದಿಕೇತರ)ದ ಒಂದು 
ರೂಪ, ಇನ್ನೊಂದು ರೂಪ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನ. ಜೈನ ತತ್ತ ಎದ ಪ್ರಥಮ ಪ್ರವರ್ತಕನು 
ಯಷಭನಾಥ, ಕೊನೆಯ ತೀರ್ಥಂಕರನು ಮಹಾವೀರ (ಕ್ರಿಪೂ. ಆರನೆಯ ಶತಕ). 
ಮಹಾವೀರನು ಸ್ಥಾಪಕನಲ್ಲ. ಒಟ್ಟು ಇಪ್ಪತ್ನಾಲ್ಕು ತೀರ್ಥಕರಿರುವರು. 

ಜೈನದರ್ಶನ ಗ್ರಂಥಗಳು ಕ್ರಿಶ. ಐದನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ದೇವರ್ಧಿಗಣಿ ಎಂಬ 
ಮಹಾವಿದ್ವಾಂಸರಿಂದ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಉಮಾಸ್ವಾಮಿ, ಕುಂದಕುಂದಾಚಾರ್ಯ, 
ಸಮಂತಭದ್ರ, ಭಟ್ಟಾಕಲಂಕ, ವಿದ್ಯಾನಂದ, ಹರಿಭದ್ರ ಮೊದಲಾದ ಅನೇಕರು ಆಚಾರ್ಯರು. 
ಜೈನಾಗಮಗಳ ಭಾಷೆ ಮೊದಲು ಬತ ಮಾಗಧಿ, ಆ ಬಳಿಕ ಸಂಸ್ಕೃ ತ ಜೈನ ಆಗಮಗಳು 
'ಪೂರ್ವ' ಮತ್ತು ಅಂಗ ಎಂದು ಎರಡು ವಿಧ. ಎರಡು ನೆಲೆ, ಕಾರಾ ಜೈನವು 
ಅನೇಕಾಂತವಾದಿ. ಮತೀಯವಾಗಿ ಅಹಿಂಸಾವಾದಿ. ಅನೇಕಾಂತವೆಂದರೆ, ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಹಲವು ಕೋನಗಳಿಂದ ಕಾಣುವ, ಚಿಂತನ ಔದಾರ್ಯ. ಅಹಿಂಸೆ ಎಂದರೆ ಕರುಣೆ, 
ಬಾಂಧವ್ಯ » ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮದ ತಾತ್ವಿಕತೆ. 
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ಎರಡು, ಆರು 
ತತ್ತ್ವ ವಿಭಾಗವು ಹಲವು ರೀತಿ. ಜೀವ, ಅಜೀವ ಎಂದು ಎರಡು. ಚೈತನ್ಯಶಾಲಿ 
ಯಾದುದು ಜೀವ. ಅಜೀವ ಎಂಬುದು ಚೈತನ್ಯಶಾಲಿ ಅಲ್ಲದುದು. ಪುದ್ಗಲ, ಆಕಾಶ, 
ಧರ್ಮ, ಅಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಕಾಲ-ಹೀಗೆ ಆರು. ಈ ಆರರಲ್ಲಿ ಪ್ರದೇಶ ವಿಸ್ತಾರವುಳ್ಳವುಗಳು 
`ಅಸ್ಪಿಕಾಯ'ಗಳು. ಮೊದಲ ನಾಲ್ಕು ಮತ್ತು ಜೀವ ಒಟ್ಟು ಐದು ಅಸ್ತಿಕಾಯಗಳು. ಕಾಲವು 
ಅಸ್ತಿಕಾಯವಲ್ಲ. ಇತರರು ಹೇಳುವು ನಾಲ್ಕು ಭೂತಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಇವರು ಪುದ್ಗಲವೆಂದು 
ಒಂದರಲ್ಲಿ ಅಡಕಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪೂರಯತಿ-ಗಲಯತಿ ಇತಿ ಪುದ್ಗಲ. ಸೇರುವ 
ಮತ್ತು ಬಿಡುವ ಗುಣವುಳ್ಳದ್ದು ಭೌತವಸ್ತು 11891 ಎಲ್ಲವೂ ಪುದ್ದಲವೇ. ಇದು ಎರಡು 
ವಿಧ, ಪರಮಾಣು ಮತ್ತು ಸಂಘಾತ ಅಥವಾ ಸ್ಕಂದ ಸೇರ್ಪಡೆಗೊಂಡದ್ದು, ಪರಮಾಣುಗಳ 
ಸೇರುವಿಕೆಯಿಂದ ಭೌತವಸ್ತು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಮೂಲತಃ ಅವೆಲ್ಲವೂ ಪುದ್ದಲದ 
ಪರಮಾಣುಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳೂ (ಕರ್ಮ) ಅಣುಗಳಾಗಿಯೇ ಜೀವವನ್ನು 
ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ! ನೀರು, ಗಾಳಿ, ಬೆಳಕುಗಳಲ್ಲೂ ಜೀವಿಗಳಿವೆ. 

ಧರ್ಮ-ಅಧರ್ಮ ಎಂದರೆ, ಇಲ್ಲಿ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು ಎ೦ದಲ್ಲ. ಬದಲಾಗಿ ಗತಿ 
(ಚಲನೆ) ಮತ್ತು ಸ್ಥಿತಿ (ನಿಲುಗಡೆ) ಎಂಬ ಅರ್ಥಗಳು. ಜೀವಪುದ್ಗಳಗಳ ಚಲನೆಗೆ 
ಧರ್ಮವು ಕಾರಣ. ನಿಶ್ಚಲವಾಗಿರಲು ಅಧರ್ಮವೆಂಬ ವಸ್ತುವೂ ಕಾರಣ. ಕಾಲವು 
ಇರುವಿಕೆ, ಪರಿಣಾಮಗಳಿಗೆ ಕಾರಣ. ಆಕಾಶವು ಅವಕಾಶ. ಪುದ್ದಲ, ಧರ್ಮ, 
ಅಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಆಚೆ ಇರುವುದು ಅಲೋಕಾಕಾಶ. 


ಪ್ರಮಾಣ, ನಯ 

ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವು ಪ್ರಮಾಣ. ಅಂಶ ಜ್ಞಾನವು ನಯ. ಉದಾ: ಒಂದು 
ಪೆನ್ನನ್ನು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು ಪ್ರಮಾಣ. ಅದೊಂದು ಕೋಲು, ಕಡ್ಡಿ, ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ 
ತುಂಡು, ಬರೆಯುವ ಸಾಧನ ಎಂದರೆ ಅದು ನಯ, ಸತ್ಯದ ಅಂಶಗಳ ಗಹಿಕೆ, 
ಸಾಪೇಕ್ಷ ಜ್ಞಾನ. ನಿಜಕ್ಕಾದರೆ “ನಯ'ಗಳು ಅನಂತ, ಸೌಕರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಅವು ಏಳೆಂದು 
ವಿಭಾಗ. ಸತ್ಯದ ಸಾಪೇಕ್ಷತೆ ಜೈನ ದರ್ಶನದ ಮುಖ್ಯವಾದ ಒಂದು ಅಂಶ. 


ಐದು + ಎರಡು - ಏಳು, ಹದಿನಾಲ್ಕು 

ಜೀವನು ಸಹಜವಾಗಿ ಮುಕ್ತನು, ಆದರೂ ಕರ್ಮದಿಂದ ಬಂಧಿತನಾಗಿ ಅಜೀವಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದು, ಪುನಃ ಪುನಃ ಜನ್ಮವೆತ್ತಿ ಕ್ಷೇಶಗಳನ್ನು ಹೊ೦ದುವನು. ಕರ್ಮವೆಂದರೇನು? 
ಅದೊಂದು ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಗತಿ ಅಲ್ಲ. ಅದೂ ಭೌತವಸ್ತು, ದ್ರವ್ಯ ಅಣುರೂಪಿ. 
ಅದು ಹಲವು ಬಗೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ನೂರನಲವತ್ತೆಂಟು ವಿಧಗಳಿವೆ. ಇದೆಂಥ ಕರ್ಮ 
ಅನ್ನಬೇಡಿ, ಕರ್ಮವೇ ಹಾಗೆ, ಬಹುರೂಪಿ. ರಾಗದ್ವೇಷ ಮೋಹಾದಿಗಳಿ೦ದ ಕರ್ಮವು 
ಜೀವದೊಳಗೆ ಹರಿದು ಬರುವುದು ಅಸ್ತವ, ಇದರಿಂದಾಗಿ ಜೀವಕ್ಕೆ ಬಂಧ, ಅಹಿಂಸೆ, 
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ದಾನ, ಸತ್ಯರ್ಮಗಳಿಂದ ಈಗಾಗಲೇ ಒಳಗೆ ಬಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ತಡೆಯುವುದು 
ಸಂವರ, ಒಳಗಿದ್ದುದನ್ನು ಕಳೆಯುವುದು ನಿರ್ಜರ. ಹೀಗಾದರೆ ಜೀವಕ್ಕೆ ಮೋಕ್ಷ ಪ್ರಾಪ್ತಿ. 
ನೀರಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದ Ke ಒಳಗಿದ್ದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಾಗ ಹಾ: ತಳಕ್ಕೇರುವಂತ 
ಜೀವನಿಗೆ ಮೋಕ್ಷಾನಂದಗಳು ಸಹಜ. ಬ೦ಧವು ಕೃತಕ. ಜೀವನು ಹದಿನಾಲ್ಕು 
ಗುಣಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು “ಸಾಧಿಸಿ ಮೇಲೇರುತ್ತಾನೆ. ಈ ಪೈಕ ಹದಿಮೂರನ್ನೇರಿ ದವನು 
ತೀರ್ಥಂಕರ: ಅರ್ಹತ, ಅರ್ಹಂತ ಕೇವಲಿ, ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಉಪದೇಶ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡುವನು. ಮುಕ್ತರೆಲ್ಲ ಅಲೋಕಾಕಾಶದಲ್ಲಿ ಸಿದ್ದ ಶಿಲೆಯಲ್ಲಿರುವರು. 
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ದುಃಖ ನಿವೃತ್ತಿ, ಮೋಕ್ಷ ಪ್ರಾಪ್ತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಜೈನರು ಎರಡು ಐದುಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಐದು ನಮಸ್ಕಾರಗಳು, ಐದು ವ್ರತಗಳು. ಅಹಿಂಸಾ, ಸತ್ಯ, ಆಸ್ತೇಯ (ಅಪಹರಿಸದೆ 
ಇರುವುದು, ಕಣ್ಣನ ಶುದ್ಧಿ), ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ ಮತ್ತು ಅಪರಿಗ್ರಹ (ಸ ಸರ್ವತ್ಯಾಗು. ಯತಿಗಳಿಗಿದು 
ಕಠಿನ, ತೀವ್ರವ್ರತಗಳು ಅದೇ ನೌ ಗೃಹಸ್ಥ ರಿಗೆ ಸೌಮ್ಯ, ಪಂಚಾಣುವ್ರತ. 

ಇದರ ಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಐದು ನಮಸ್ಕಾರಗಳು. ನಮೋ ಆರಿತು ಸಿದ್ಧಾಣ೦, ಆ 
ಇರಿಯಾಣಂ (ಆಚಾರ್ಯ). ಉವಜ್ಞಾಹಾಣಂ (ಉಪಾಧ್ಯಾಯ), ಲೋಏ ಸವ್ವ ಸಾಹೂಣಂ 
(ಸರ್ವಸಾಧುಗಳಿಗೆ) ನಮಸ್ಕಾರ. ಇವರಿಗೆ ನಿಗ್ರಹಾನುಗ್ರಹ ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕ ಶಕ್ತಿಯುಂಟು. 

ಯಜು ಜೀವನ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಮೂರು ರತ್ನಗಳ ಬೆಳಕು ಬೇಕು. ಸಮ್ಮಕ್‌ 
ದರ್ಶನ, ಸಮ್ಯಕ್‌ ಜ್ಞಾನ, ಸಮ್ಯಕ್‌ ಚಾರಿತ್ರ್ಯ-ಇವೇ ರತ್ನತ್ರಯ. ಜೈನ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆ, 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿಳಿವು, ಅದರ ಆಚರಣೆ ಎಂದರ್ಥ. ಇದಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ, 
ಪೂಜೆ, ನೋಂಪಿ, ವಿಗ್ರಹಾರಾಧನೆ, ದಾನ ಇತ್ಯಾದಿ ಆಗಮ ವಿಚಾರಗಳಿಗೂ 
ಪ್ರಾಮುಖ್ಯವು೦ಟು. ಅಹಿಂಸೆ, ಅಪರಿಗ್ರಹಗಳು ತೀವ್ರ ನಗ್ನತೆಯು ತ್ಯಾಗದ ಆದರ್ಶ. 

ಜಗತ್ಕಾರಣನಾದ ದೇವರಿಲ್ಲ. ಆದರ್ಶ ಮಾನವನೇ ಮಾನವನ ಆದರ್ಶ, ಅವನೇ 
ಅರ್ಹ, ಅರಿ-ಹನ್‌. ದುರ್ಗುಣನಾಶಕ. 


ಇರಬಹುದು, ಏಳು 

ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಮುಖಗಳು ಹಲವು. ಇದೇ ಸತ್ಯ ಎಂಬುದು ಹಿಂಸೆ. ಅದೂ ಸರಿ, 
ಇದೂ ಸರಿ, ಒಂದೊಂದನ್ನು ಹಲವು ಬಗೆಯಿಂದ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದೇ 
ಏಳರ ಭಂಗಿ, ಇರಬಹುದು ಏಳು-ಅರ್ಥಾತ್‌ ಸ್ಕಾತ್‌ ವಾದ, ಸಪ್ಪಭಂಗಿ, ಜೈನನು 
ಸ್ಯಾತ್‌ ಅನ್ನಬೇಕು (ಇರಬಹುದು) ಇದೆ. ಇಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಉಭಯವೂ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಏಳು ನೋಟದಿಂದ ಎಲ್ಲ ವಾದಗಳಿಗೂ ಸೂಕ್ತ ಸಮನ್ಹಯ. ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು 
ಹಿಡಿದು ವಸ್ತುಎನ ರೂಪನಿರ್ಣಯವು ತಪ್ಪು, ಸಕಲ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ 
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ಎಲ್ಲದರಿಂದ ಎಲ್ಲವೂ ಉಂಟು. ಇದೇ ಸ್ಯಾದ್ವಾದ. ಸತ್‌, ಅಸತ್‌, ಸದಸದ್‌, ಉಭಯ 
ವಿಲಕ್ಷಣ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮಧ್ಯಸ್ಥಮಾರ್ಗ ಜೈನರ ತರ್ಕ. ಅಹಿಂಸಾವಾದದ ಮುಂದುವರಿಕೆ 
ಇದು. "ನಯ'ವೆಂಬುದು ನಯವಾಗಿ ಇರಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಇದೇ ಅನೇಕಾಂತ. ಏಕಾಂತ 
ಎಂದರೆ ಇದೇ ಸರಿ ಎಂಬುದು. ಅನೇಕಾಂತವು ಹಲವು ಸಾಧ್ಯತೆಗಳ ಒಪ್ಪಿಗೆ. ಜಗತ್ತು 
ಹೀಗೆಯೇ ಇದೆ. "ಹೇರಂಬ ನರಸಿ೦ಹವತ್‌' ಗಜಾನನ, ನರಸಿ೦ಹ-ಇದೇ ಮಿಶ್ರಣ ತತ್ತ್ವ, 
ಅನೇಕಾಂತ. ಸರ್ವ ಸಾಪೇಕ್ಷವಾದದಲ್ಲಿ ಜೈನವು ಲೀಬ್ನಿಜನ ವಾದವನ್ನು ಹೋಲುತ್ತದೆ. 
ಯಜ್ಞ-ಯಾಗಾದಿಗಳ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದ 
ಜೈನ ಧರ್ಮವು, ಈಶ್ವರ ನಿರಾಕರಣದಲ್ಲೂ ಕೊಡುಗೆ ನೀಡಿತು. ಅನೇಕಾಂತ ದ ಟೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಿತು. ಔಷಧಾದಿ ಲೌಕಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೂ, ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಭಾಷೆಗಳ ಪ್ರಗತಿಗೂ ಜೈ ೈನರ 
ಕೊಡುಗೆ ದೊಡ್ಡದು. ದಿಗಂಬರ-ಶ್ಲೇತಾಂಬರವೆಂಬ ಜೈನ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಕ 
ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಆಚಾರಾಂಗದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ವ್ಯತ್ಯಾಸ. 


ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನ 


ದರ್ಶನ, ಧರ್ಮಗಳೆರಡರಲ್ಲೂ ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯೆನಿಸಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವು, 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವುಳ್ಳ ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧನಿಂದ ಪ್ರಕಾಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಪ್ರಾಚೀನರಾದ 
ಕಪಿಲ, ಕನಕಮುನಿ, ಕಕುಚನ್ನ (ಮತ್ತು ಬಹುಶಃ ಪಾರ್ಶ್ವನಾಥ) ರಿಂದ ಉಕ್ತವಾದ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಆತನು ಮುಂದುವರಿಸಿ ಅದನ್ನು ಭದ್ರಪಡಿಸಿದನು. ಬುದ್ಧನೆಂದರೆ 
ಪೂರ್ಣ ಬುದ್ಧಿ ವಿಕಾಸ ಹೊ೦ದಿದವನು, ಜ್ಞಾನಿ. ಅವನು ಪ್ರಕಾಶಿಸಿದ್ದು ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ. 
ಬುದ್ಧನು ಗ್ರಂಥರಚನೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಆತನ ಉಪದೇಶಗಳನ್ನು ಶಿಷ್ಯರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದರು. 
ಇವೇ ತ್ರಿಪಿಟಕಗಳು-ಮೂರು ಪೆಟ್ಟಗೆಗಳು. ಸೂತ್ರ ಪಿಟಕ, ವಿನಯ ಪಿಟಕ, ಅಭಿಧರ್ಮ 
ಪಿಟಕ. ಇದರಲ್ಲಿ ಉಪದೇಶ, ದಾರ್ಶನಿಕ, ಆಚರಣಾತ್ಮಕ ಅಂಶಗಳಿದ್ದು ಅದಕ್ಕೆ ಅನೇಕ 
ಖ್ಯಾನಗಳಿವೆ. ನಾಗಾರ್ಜುನ, ಬುದ್ಧಪಾಲ, ಕಮಲಶೀಲ, ಶಾಂತ ರಕ್ಷಿತ, ವಸುಬಂಧು 
ಮುಂತಾದ ಅನೇಕಾನೇಕ ಆಚಾರ್ಕರೂ, ಮಧ್ಯ ಏಷ್ಯಾದಿಂದ ಜಪಾನ್‌ ತನಕ ವಿದ್ವಾಂಸರೂ 
ಈ ಮತವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದ್ದು ಅದರಲ್ಲಿ ಅನೇಕಾನೇಕ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಪ್ರಭೇದಗಳು. 
ಉದಾ: ಟಿಬೇಟ ಲಾಮಾ ಧರ್ಮ, ಜಪಾನಿನ ಜೆನ್‌ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮ ಇತ್ಯಾದಿ. 


ಸತ್ಯ ನಾಲ್ಕು 

ಬುದ್ಧರ ಲಕ್ಷ್ಯವು ಕ್ಷೇಶಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ, ಹೊರತು ಕೇವಲ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಚರ್ಚೆ 
ಅಲ್ಲ. ಆತನು ತಪಸ್ಸಿನಿಂದ ಕಂಡ ಸತ್ಯಗಳು ನಾಲ್ಕು-ಲೋಕವು, ದುಃಖಮಯ. ಆ 
ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳ ಸರಪಣಿ ಇದೆ, ದುಃಖವನ್ನು ನಿವಾರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ 
ಎಂಟು ದಾರಿಗಳ ನಿವಾರಣಾ ಮಾರ್ಗ ಇದೆ. 
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ಪ್ರವಾಹ, ಹನ್ನೆರಡು 

ಭೌತ ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲ, ನಿಜವಾಗಿ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪ್ರವಾಹವಾಗಿ ಇವೆ. 
ಸಮುಚ್ಚಯವಾಗಿವೆ. ಚಕ್ರ, ಕೀಲು ಗಂಬ, ದಂಡ, ಅಕ್ಷ, ಎಲ್ಲ ಸೇರಿ ರಥವಿದೆ, ಆದರೆ 
ರಥವೆಂಬುದಿಲ್ಲ! ಆತ್ಮವೂ ಅಷ್ಟೆ ಸಂವೇದನೆ, ಸ೦ಸ್ಕಾರಗಳ ಪುಂಜ ಮಾತ್ರ ದೀಪದ 
ಶಿಖೆ ಸತತ ವಿನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ನೀರಿನ ಪ್ರವಾಹ ಸದಾ ಬದಲಾಗುತ್ತ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ದೀಪಶಿಖೆ, ಪ್ರವಾಹ ಇವು ಒಂದು ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಸಂತಾನ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ, 
ಸಾತತ್ಯದಿಂದ ಅವು ವಸ್ತುವೆಂಬ ಭ್ರಾಂತಿ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಕೊಳ್ಳಿ ತಿರುಗಿಸುವಾಗ ಬೆಂಕಿಯ 
ಚಕ್ರವು ಕಂಡಂತೆ ರೂಪ, ಸಂಜ್ಞೆ, ವೇದನಾ, ಸಂಸ್ಕಾರ ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನ (ಚೇತನ)ಗಳು 
ಸೇರಿದ್ದು ಆತ್ಮ ಅದು ಇರುವ ವಸ್ತುವೇನಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಕ್ಷಣಿಕವೇ ಸ್ವಪ್ನದಂತೆ ಕ್ಷುಲ್ಲಕ. 

ಜರಾಮರಣ, ಜಾತಿ, ಭವ, ತೃಷ್ಣಾ, ಅವಿದ್ಯಾ ಮೊದಲಾದ ದ್ವಾದಶ ಆಯತನವೇ 
ದುಃಖ ಕಾರಣ. ಈ ಹನ್ನೆರಡು ಒಂದರಿಂದಾಗಿ ಒಂದು ಇವೆ. ಅದೇ ಸಂಕಲೆ. 
ಇದನ್ನು ನಿರೋಧಿಸಿ ಕಡಿದು ಹಾಕಬಹುದು. ಅದೇ ನಿರ್ವಾಣ. ಸುಮಾರಾಗಿ ಇದು 
“ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸರಿ. 


ಎಂಟು ಅಥವಾ ಮೂರು 

ದುಃಖ ನಿವಾರಣೆಗೆ ಅತಿ ಸುಖಲೋಲುಪ, ಅತಿಕಠಿನ ತ್ಯಾಗದ ಎರಡನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಮಧ್ಯಮ ಪದವೇ ಬುದ್ಧನ ಅಭಿಮತ. ಅದು ಎ೦ಟು ಅ೦ಗಗಳ ಆರ್ಯ ಅಷ್ಟಾಂಗಿಕ 
ಮಾರ್ಗ- ಸಮ್ಮಕ್‌ಜ್ಞಾನ, ಸಂಕಲ್ಪ, ವಚನ, ಕರ್ಮಾ೦ತ, ವ್ಯಾಯಾಮ(ುದ್ಧಿ ಸಂಸ್ಕರಣ), 
ಸ್ಮೃತಿ, ಅಜೀವ(ಜೀವನೋಪಾಯ), ಸಮಾಧಿ(ಏಕಾಗ್ರತೆ) ಹೀಗೆ ಎಂಟು ಸಮ್ಮಕ್‌ಗಳು. 
ಅದನ್ನೆ ತಿರತ್ಸ ಶೀಲ, ಸಮಾಧಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ-ಎ೦ದೂ ಸಂಗ್ರಹಿಸಬಹುದು. ಜೈನರ ರತ್ನತ್ರಯದಂತೆ 
ತ್ರಿರತ್ನ. ಇವುಗಳ ಮೂಲಕ `ನಿರ್ವಾಣ' ಅಂದರೆ ದುಃಖಗಳ ನಂದುವಿಕೆ ದೊರಕುವುದು. 
ಹಾಗಾದವನು ಅರ್ಹತ ಮಹಾಮೈತ್ರಿ ಮಹಾಕರುಣೆಗಳಿಂದ ಲೋಕೋದ್ಧಾರಕ್ಕೆಳಸು 
ವವನು ಬೋಧಿಸತ್ವ 


ನಾಲ್ಕು ಕವಲು, ಎರಡು ಅಂದ 

ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ಬೌದ್ಧ ಪ್ರಣಾಲಿಗೆ ನಾಲ್ಕು ಕವಲು. ವೈಭಾಷಿಕ ಎಂದರೆ ಜಗತ್ತು 
ಕ್ಷಣಿಕ ಆದರೂ ಇದೆ ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಸೌತ್ರಾಂತಿಕರು ಸುಮಾರಾಗಿ ಹಾಗೆಯೇ. ಮಾಧ್ಯಮಿಕ 
ಮತ್ತು ಯೋಗಾಚಾರ ಪಂಥಗಳು ಕೇವಲ ವಿಜ್ಞಾನ (ಭಾವಸ೦ಸ್ಕಾರ) ಮನಸ್ಸು 
ಮತ್ತು ಶೂನ್ಯತಾ ಅಂತ್ಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತು ಕ್ಷಣಿಕ, ಶೂನ್ಯ, ನಿಸ್ಸಾರ 
ಎ೦ಬ ಬುದ್ಧನ ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶಗಳನ್ನು ಇವರು ತಾತ್ತ್ವಿಕ ವಾದಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಶೂನ್ಯವಾದ, ವಿಜ್ಞಾನವಾದಗಳಿಗೂ ಅದ್ದೆ ತದ ಪೂರ್ಣ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಕ್ಕೂ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ. 

ಮತೀಯವಾಗಿ ಬೌದ್ಧವು ಮೂರು ಬಗೆ. ಹೀನಯಾನ (ಚಿಕ್ಕದೋಣಿ), 
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ಮಹಾಯಾನ (ದೊಡ್ಡ ದೋಣಿ), ವಜ್ರಯಾನ (ಗಟ್ಟಿದೋಣಿ) ಎಂದು. ಹೀನಯಾನದ 
ಅರ್ಹತನು ಸ್ವಂತ ಮುಕ್ತಿಗೆ ಯತ್ನಿಸಿದರೆ, ಮಹಾಯಾನದ ಬೋಧಿಸತ್ವನು ಎಲ್ಲರ 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವನು. ವಜಯಾನವು ಶೂನ್ಯತೆಯನ್ನೇ ವಜವೆನ್ನುತ್ತದೆ. 
ಮಹಾಯಾನ, ವಜ್ರಯಾನಗಳಲ್ಲಿ ಪೂಜೆ, ಭಕ್ತಿ ದೇವಾಲಯ, ಮಂತ್ರ ತಂತ್ರ 
ಹಠಯೋಗಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ವೈದಿಕ-ಪೌರಾಣಿಕ ಮತಧರ್ಮದ ಬೌದ್ಧರೂಪಗಳಿವು. 
ಅಲ್ಲದೆ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಅಸಂಖ್ಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ರೂಪಗಳಿಗೆ: ಪ್ರಮಾಣ. 


ಬೌದ್ಧರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮತ್ತು ಅನುಮಾನ(ತರ್ಕ)ಗಳು ಮುಖ್ಯಪ್ರಮಾಣಗಳು. ಶಬ್ದ _ 
(ಬೌದ್ಧಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಆದರವಿದ್ದರೂ, ದಾರ್ಶನಿಕ ವಾದವಿವಾದಗಳಿಗೆ ಎರಡೇ ಸಾನು; 4 


ಬೌದ್ಧರ ತರ್ಕಗಳು ಅಸಾಧಾರಣವಾಗಿವೆ. /೨/ 


ಷು 
ಏಸ 
ಕ 


ಶೂನ್ಯವಾದ ಯ್‌ 


ಜಗತ್ತು ಶೂನ್ಯ, ಕ್ಷಣಭ೦ಗುರ, ಇಲ್ಲದ್ದು ಎಂದರೆ ಹೇಗೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಅಹಿಂಸೆ 


ಮೋಕ್ಷ ನಿರ್ವಾಣಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಏನರ್ಥ? ಎಂದರೆ, ಹಾಗಲ್ಲ, ವರ್ಣನೆಗೆ ನಿಲುಕದ,ಭಾವಾಭಾವ 
ವಿರಹಿತ ಪರತತ್ತ್ವ ಅದರ ತೋರಿಕೆಯಾದ ಪ್ರಪಂಚವೂ ಶೂನ್ಯ. ಶ್ಯೂನತೆಯೇ 
ಶಾಶ್ವತ. ಶೂನ್ಯತಾ ವಜ್ರಮುಚ್ಯತೇ। 

ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಮೂಲತಃ ಹಿ೦ಸಾವಿರೋಧಿಯಾದ, ನೈತಿಕವಾದ, ಜನಪರ ಚಿಂತನ 
ವೊಂದು, ದರ್ಶನವಾದಾಗ ಹಲವು ತರ್ಕ, ವಾದಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿತು. ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ 
ಚಿಂತನ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ ಹಲವು ಶಾಖೆಗಳಾದ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದರ್ಶನವು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ 
ಹರಡಿ, ಇನ್ನಷ್ಟು ವಿವಿಧವಾಯಿತು. ಬೌದ್ಧರ ಸಾಮಾಜಿಕ ದೃಷ್ಟಿ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಗೆ ವಿರೋಧ, 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಕ್ತತೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ತರ್ಕ, ಭಾಷಾಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೂ ಬೌದ್ಧರ ಕೊಡುಗೆ ಮಹತ್ವದ್ದು. 


ಶೈವ - ವೀರಶೈವ ದರ್ಶನಗಳು 


ಆರಾಧ್ಯದೇವರುಗಳನ್ನಾಧರಿಸಿ ದರ್ಶನ ವಿಭಾಗವು ಒ೦ದು ಕ್ರಮ. ಈ ವಿಭಾಗದಲ್ಲಿ 
ವೈಷ್ಣವ, ಶೈವ, ಶಾಕ್ತ ಮತದರ್ಶನಗಳು ಪ್ರಮುಖವಾಗಿವೆ. ಶಿವ, ರುದ್ರ, ಪಶುಪತಿ 
ಯೆನಿಸಿದ ಶಿವನ ಆರಾಧನೆ ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನ. ಶಿವ ದೇವರ ರೂಪವರ್ಣನೆಯು 
ಆತನು ಓರ್ವ ಪ್ರಾಚೀನ, ಜಾನಪದ ಮೂಲದ ದೇವರೆಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
(ದಿಗಂಬರ, ತ್ರಿಶೂಲಧಾರಿ, ಡಮರುವಾದಕ, ವ್ಯಾಘ) ಚರ್ಮಧಾರಿ, ಸ್ಮಶಾನ 
ಪರ್ವತವಾಸಿ, ಪಾರ್ವತೀಪತಿ ಇತ್ಯಾದಿ) ಅವನು ಆದಿಕಿರಾತ. 

ಪಾಶುಪತ, ಶೈವ, ಕಾಲಾಮುಖ, ಕಾಪಾಲಿಕ, ಪತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ(ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ), ಸಿದ್ಧಾಂತ 
(ತಮಿಳು ಶೈವ), ವೀರಶೈವ-ಮೊದಲಾದವು ಶೈವ ಪ್ರಭೇದಗಳು. ಇವು ಪರಸ್ಪರ 
ಸಂಬ೦ಧ ಹೊಂದಿವೆ. ಶೈವ ಮಾರ್ಗವು ವೇದೋಕ್ತವೂ ಹೌದು. ಶೈವಾಗಮಗಳೆಂಬ 
ಗ್ರಂಥಗಳು ಶೈವದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಆಧಾರ. ಶೈವಸೂತ್ರ, ಸ್ಪಂದಕಾರಿಕಾ ಮೊದಲಾದ ದಾರ್ಶನಿಕ 
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ಬ 


NC TN ॥` ಕ 


ಗ್ರಂಥಗಳೂ ಇವೆ. ಶೈವದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ದ್ವೈತಪರ, (ಶಿವತಂತ್ರು, ದ್ವೈತಾದ್ವೈತ (ರುದ್ರತಂತ್ರು, 
ಅದ್ವೈತವಾದಿ (ಭೈ ಪಣ ತು ಎಂಬ ಪೈಭೇದಗಳನ್ನೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಯಃ ಆಗಮಿಕ 


ಆಚಾರಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ್ದ ಶೈವ ಮತವು, ವೇದಾಂತದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ವೇದಾಂತೀಕೃತ 
esi 


ಪ್ರಾಣಿ, ಮಾಲೀಕ ಮತ್ತು ಹಗ್ಗ : ಮೂವತ್ತಾರು 

ಪಶು, ಪತಿ ಮತ್ತು ಪಾಶ-ಈ ಮೂರು ಮುಖ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಎಲ್ಲ ಶೈವ 
ಮಾರ್ಗಗಳಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾಗಿವೆ. ಜೀವವು ಪಶು, ಶಿವನೇ ಪಶುಪತಿ. ಮಲವೆಂದರೆ 
ಪಾಶ ಅವಿದ್ಯಾ, ಕರ್ಮ, ಮಾಯೆ ಎಂಬ ಮೂರು. ಪಶುಪತಿಯು ಸರ್ವಶಕ್ಷನು, 
ಸರ್ವಜ್ಞನು. ಜಗತ್ತೆಂಬ ಮಡಕೆಗೆ ಆತನು ಕುಂಬಾರನಿದ್ದಂತೆ. ಮಡಕೆಯ ಮಣ್ಣು ಅವನ 
ಶಕ್ತಿ, ಶುದ್ಧಮಾಯಾ. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿಯರಲ್ಲಿ ಅಭೇದ, ಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದೆ ಶಿವನು ನಿಷ್ಠಿಯ. 

ಮಾಯೆಯಿಂದ ನಾದ, ಬಿಂದು, ಮಹೇಶ್ವರಿ, ಸಾದಾಖ್ಯ, ಶುದ್ಧ ವಿದ್ಯಾ ಎಂಬ 
ಐದು ತತ್ತ್ವಗಳೂ, ಇವುಗಳಿಂದ ಮುಂದೆ ಮಾಯಾ, ಕಾಲ, ನಿಯತಿ, ವಿದ್ಯಾ, ರಾಗ, 
ಕಲಾ, ಪುರುಷ (ಜೀವ) ಎ೦ಬ ಏಳು ಹುಟ್ಟಿ, ಹನ್ನೆರಡಾದುವು. ಆ ಬಳಿಕ ಪ್ರಕೃತಿ, 
ಅದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿ, ಅಹಂಕಾರ, ಐದು ತನ್ಮಾತ್ರ, ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ, ಐದು 
ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯ, ಐದು ಮಹಾಭೂತಗಳು (ಪೃಥ್ವಿ ಜಲ ಇತ್ಯಾದಿ) ಸೇರಿದಾಗ ಇಪ್ಪತ್ಮೂರು. 
ಹೀಗೆ ಮೂವತ್ತಾರು ತತ್ತ್ವಗಳೇ ಜಗತ್ತು. ಶಿವನು ಮೂವತ್ತಾರರ ಹೊರಗಿದ್ದಾನೆ. 

ಜೀವನೆಂಬ ಪಶುವು ಮಲವೆಂಬ ಪಾಶದಿಂದ ಬಂಧಿತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ತನ್ನನ್ನು 
ಅಲ್ಲನೆಂದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಪಾಶವನ್ನು ಸಾಧನೆ, ಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಕಡಿದೊಗೆದಾಗ ನಿಜರೂಪ 
ತಿಳಿದು ಮುಕ್ತಿ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ರೂಪಕ್ಕೆ ಮರೆ ಮರವೆ. ಉ೦ಟು ಮಾಡಿದ 
ಮಲಪಾಶದ ನಿವಾರಣೆಗೆ ಶಿವಾನುಗ್ರಹ ಅಗತ್ಯ. ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಶಿವನೊಡನೆ ಬೆರೆತು 
ಶಿವಸಾಯುಜ್ಯ (ಸ-ಯುಜ್‌-ಒಟ್ಟಾಗುವಿಕೆ) ಬಂದರೂ, ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ಇದೆ. ಮುಕ್ತಿಗೆ 
ನೈತಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳೂ ಬೇಕು, ಶಿವಭಕ್ತಿಯೊಂದೇ ಸಾಲದು. 


ಶಕ್ತಿ 

ಶಿವನಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಇಚ್ಛೆ ಉಂಟಾದಾಗ ಸ್ಫುರಿಸುವುದೇ ಶಕ್ತಿ ಅದೇ ಸ್ಪಂದ. 
ಶಿವನಶಕ್ತಿ. ಹಾಗಾಗಿ ಶಿವ-ಶಕ್ತಿ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. ಚಂದ್ರ "ಮತ್ತು ಚಂದ್ರಿಕೆ "ಇದ್ದಂತೆ ಒಂದೇ. 
ಶಿವಶಕ್ತಿಯ ನಿಮೇಷಗಳೇ ಸದಾಶಿವ ಮತ್ತು ಈಶ್ವರ. 

ಶಿವನ ಅಪಾರ ಶಕ್ತಿಗಳು ಸಂಕೋಚಗೊಂಡು, ಐದು ಕಂಚುಕ (ಆವರಣ)ಗಳಾಗಿ 
ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು ಆವರಿಸುತ್ತವೆ. ಇದು ಮಾಯಾಪಭಾವ. ಹೀಗೆ ಶಿವನಾಗಿರುವ ಪುರುಷನು, 
es ವಿಸ್ಮತಿ ಹೊಂದಿ ಜೀವನಾಗಿ ಸ್ನೇಶದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ಏಕೆ, ಹೇಗೆ ಎನ್ನುವಿರಾ? 


ಅದೇ ಮಾಯೆಯ ಪ್ರಭಾವ. ಜೀವನು ತನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ಗುರೂಪದೇಶ, 
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ಶಾಸ್ತ್ರಾಭ್ಯಾಸ ಅನುಷ್ಠಾನಗಳು ಅಗತ್ಯ. ಆಗ ಅವನಿಗೆ 'ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞೆ' ಉಂಟಾಗುತ್ತವೆ. 
ನೆನಪು ಬರುತ್ತವೆ ಶಿವೋಹಂ-ನಾನೇ ಶಿವನು! 

ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯಪ್ರಣೇತ ಅದ್ವೈತಕ್ಕೂ, ಈ ದರ್ಶನಕ್ಕೂ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ. ಆದರೆ 
ಇಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಿಥ್ಯೆ ಅಲ್ಲ, ಸತ್ಯವೇ. ಭಕ್ತಿಯ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಾನಂತರವೂ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಬಹುಶಃ ಶಿವಾದ್ವೆ ತವು. ಶಂಕರಪೂರ್ವ ಅದ್ದೆ ತದ ಒಂದು ರೂಪ ಇರಬಹುದೋ 
ಏನೋ. 

ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ - ವೀರಶೈವ 

ಶೈವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ, ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಪ್ರಚಲಿತವಿರುವ ವೀರಶೈವ, ಶರಣಪಥ, 
ಲಿಂಗಾಯತ ಮೊದಲಾದ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ ವೀರಶೈವ ಜಂಗಮ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವು. ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲೇ ಅತ್ಯಂತ ವಿಶಿಷ್ಟವೆನ್ನಬಹುದು. ಅದು 
ಮತಧರ್ಮ, ದಾರ್ಶನಿಕ ಪಂಥ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳುವಳಿಯಾಗಿ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 
ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ಇದು ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ಚಳುವಳಿಯಾಗಿ ಶರಣಪಥ, ಮತೀಯವಾಗಿ 
ಲಿಂಗಾಯತ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾಗಿ ವೀರಶೈವ ಎನ್ನಬಹುದು. ಪಾಶುಪತ, ಕಾಶ್ಮೀರಶೈವ, 
ತಮಿಳುಶೈವ ಮತ್ತು ಕರ್ನಾಟಕದ ಕೆಲವು ಅಂಶಗಳೂ ಸೇರಿ ಇದು ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. 
ಕಾಯಕ (ದುಡಿಮೆ) ವೀರನಿಷ್ಠೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಆದರ್ಶಗಳಾದುದರಿಂದ ಇದು ವೀರಶೈವ. 


ಐವರು ಆದ್ಯರು 

ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಈ ದರ್ಶನವನ್ನು ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಐದೈದು ಜನ ಬಂದು 
ಬೋಧಿಸುವರೆಂದು ನಂಬುಗೆ. ಕಲಿಯುಗದಲ್ಲಿ ರೇವಣಸಿದ್ಧ. ಮರುಳಸಿದ್ದ, ಏಕೋರಾಮ, 
ಪಂಡಿತಾರಾಧ್ಯ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವೇಶ್ವರರೆಂಬ ಐವರು ಆಚಾರ್ಯರು. ಕೆಲವರು 
ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯರನ್ನು ಗಣಿಸುವರು. 

ಕರ್ನಾಟಕದ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಬಸವಣ್ಣ, ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ, ಸಿದ್ಧರಾಮ, ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ಮೊದಲಾದವರಿಂದ ಈ ಮತವು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿತು. ಆಂಧ್ರ, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲೂ 
ಈ ಮತಾನುಯಾಯಿಗಳುಂಟು. ಮಹಾನ್‌ ಅನುಭಾವಿ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಮತ್ತು 
ಧೀರಸುಧಾರಕ ಚೇತನ ಬಸವೇಶ್ವರ (ಬಸವಣ್ಣರು ವೀರಶೈವದ ಮೂರ್ಧನ್ಯ ಮಹಾತ್ಮರು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿದ್ದು, ಜನಿವಾರವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದು ಶರಣ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಓರ್ವ ಪ್ರಕಾಂಡ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಸಂತರು. ಬುದ್ಧ, ಶಂಕರ, ಗಾಂಧೀಜಿ, 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಸಮರಾದ ಸಮಗ್ರ ದಾರ್ಶನಿಕರು. 


ಪರಬ್ರಹ್ಮ. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಈ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಶಿವನು ಪರಬ್ರಹ್ಮ ಈ ಶಿವನು ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನಾದ 
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ಶಿವನಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆಂತಾಚೆ ಇರುವವನು "ಒಡಲಿಲ್ಲದ ಬಯಲು'ವ್ಯೋಮ- ಶಿವ. 

ಗುಹೇಶ್ವರನ ನಿಲುವು ಮಾತಿನ ಮಾತಿಗೆ ನಿಲುಕುವುದೆ 

ಸಿದ್ದರಾಮಯ್ಯ ನೀ ಮರುಳಾದೆಯಲ್ಲ! 

ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಪರಬ್ರಹ್ಮವೂ ಹೀಗೆಯೇ ನಿರಂಜನ, ನಿರಾಕಾರ, ನಿಷ್ಠಲ. ಆದರೂ 
ಪೌರಾಣಿಕ ಶಿವನೂ ಸತ್ಯವೇ. ಅವನು ತಂದೆಯಂತೆ. ಅರ್ಚನೆಗೆ ಲಿಂಗರೂಪವೇ 
ಸರಿ. ಲಿಂಗವೆಂದರೆ ಶಿವ, ಅವನ ಸಂಕೇತ. ಅಂಗವೆಂದರೆ ಜೀವಾತ್ಮ ಲಿಂಗಾಂಗ 
ಸಂಯೋಗವೇ ಮುಕ್ತಿ. 

ಪಶು, ಪತಿ, ಪಾಶ ಸೇರಿ ಮೂವತ್ತಾರು ಎಲ್ಲ ಸರಿ. ಆದರೂ ಶೈವಕ್ಕೂ ವೀರಶೈವಕ್ಕೂ 
ಪದಾರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿವೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಶಿವನ ಲೀಲೆ 
ಎ೦ಬುದು ಸಮ್ಮತ. ಜೀವನು ಶಿವಾಂಶ ಜೀವ. ಶಿವರಿಗೆ ಭೇದ- ಅಭೇದ, ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಭೇದಾಭೇದ ಒಂದೇ, ಆದರೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಬೆಂಕಿ ಮತ್ತು ಕಿಡಿ. 

“ತನ್ನ ವಿನೋದಕೆ ತಾನೇ ಸೃಜಿಸಿದ... | ಸಾಕಾದೊಡೆ ಪರಿವನು ಮಾಯೆಯನು”॥ 


ಆರು ತಾಣಗಳು 

ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ವೀರಶೈವರ ಕೊಡುಗೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅದಕ್ಕೆ ಷಡ್‌ಸ್ಥಲ 
ದರ್ಶನವೆಂದೂ ಹೇಳುವರು. ಸ್ಥಲವೆಂದರೆ ಸ್ಥಾನ, ಅಷ್ನಲ್ಲ, ಅದೇ ಶಿವತತ್ತ್ವ ಅದರ 
ಎರಡು ರೂಪ ಲಿಂಗ, ಅಂಗ. ಲಿಂಗವು ಭಾವಲಿಂಗ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಪ್ರಾಣಲಿಂಗ ಹೀಗೆ 
ಮೂರು. ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವು ಶಿವಲಿಂಗ, ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದು ಎರಡು. ಭಾವದಲ್ಲೆರಡು, 
ಇಷ್ಟದಲ್ಲೆರಡು ಪ್ರಾಣದಲ್ಲೆರಡು ಹೀಗೆ ಆರು ವಿಧ. ಲಿಂಗ ಜಂಗಮವೆಲ್ಲ ಲಿಂಗ, 
ಲಿ೦ಗವೆಲ್ಲ ಜಂಗಮವೇ (ಚಲನಶೀಲವೇ) "ದಿವ್ಯ ಲಿಂಗಂ ನಮಾಮಿ”. 

ಅಂಗವು ಯೋಗಾಂಗ, ಭೋಗಾಂಗ, ತ್ಯಾಗಾಂಗ. ಈ ಮೂರಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಹಂತಗಳು. ಭಕ್ತ, ಮಾಹೇಶ್ವರ, ಪ್ರಸಾದಿ, ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿ, ಶರಣ, ಐಕ್ಕ-ಎಂದು ಆರು 
ಸ್ಥಲ. ಐಕ್ಕಸ್ಥಲವೇ ತುರೀಯ, ಮೋಕ್ಷಸ್ಥಲ. ಭಕ್ತನಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಶ್ವಾಸ, ಅದೇ ಮಾಹೇಶ್ವರನಲ್ಲಿ 
ವೀರನಿಷ್ಠೆ. ಸರ್ವವೂ ಶಿವಪ್ರಸಾದವೆಂಬುವನು ಪ್ರಸಾದಿ, ಧ್ಯಾನವು ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿಗೆ 
ಲಕ್ಷಣ. ಈ ಐದರ ಕೊನೆ ಐಕ್ಯ. ಐಕ್ಕವಾದರೂ ಐಕ್ಯ ಅನುಭವವುಂಟು. 

ಶಕ್ತಿ-ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಜೀವನೂ, ಶಿವನೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಮಗ್ಗೆಯ ಮಾಯಿದೇವನ 
ಪ್ರಕಾರ-ಶಕ್ತಿ-ಭಕ್ತಿ ಎಂದು ಎರಡು. ಕಲಾಶಕ್ತಿ ಬಂಧನಕ್ಕೆ, ಭಕ್ತಿ ಶಕ್ತಿಯು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣ. 

ದ್ವೈತಾದ್ವೈತಗಳನ್ನು, ಎರಕ ಮಾಡಿರುವ ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಮುಖದಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೀಪತಿ ಪಂಡಿತನ ಶ್ರೀಕರಭಾಷ್ಯ, ಶ್ರೀಕಂಠ ಶಿವಾಚಾರ್ಯನ ಭಾಷ್ಯಗಳು ಆಧಾರ. 
ಅಲ್ಲದೆ ಮಗ್ಗೆ ಮಾಯಿದೇವನ ಅನುಭವಸೂತ್ರ ಶಿವಯೋಗಿ ಶಿವಾಚಾರ್ಯನ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಶಿಖಾಮತಿ, ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯರ ಕೃತಿಗಳೂ ಇವೆ. ಭಾಷ್ಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳು ವೇದಾಂತ 
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ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಧರ್ಮದ ಪ್ರಭಾವವೆಂದೂ ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ಶರಣರ ವಚನಗಳೇ 
ಮುಖ್ಯವೆಂದೂ ಹೇಳುವ ಪಕ್ಷವೂ ಉಂಟು. ಶೈವಾಗಮ-ಶೈವವೇದಾಂತ ಎ ಸ್ಥಳೀಯ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳು ಸೇರಿ ವೀರಶೈವದ ಪಾಕವಾಗಿದೆ. 

ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆ ಅಂತಿರಲಿ. ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಯಾಗಿ. ಶರಣ ಮಾರ್ಗವು 
ನಿಜಕ್ಕೂ ಶಕ್ತಿ-ವಿಶಿಷ್ಟವೆ ಆಗಿದೆ. ಮತಾಚಾರಗಳ ಸರಳೀಕರಣ, ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಮೀರುವಿಕೆ, ಕಾಯಕ ಶ್ರಮದ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನಾಧರಿಸಿ, ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ 
ಶರಣರ, ವಿಶೇಷತಃ ಬಸವಣ್ಣನ ಕನಸು, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪಟ್ಟ ಸಾಹಸಗಳು ಅಸಾಧಾರಣ. 
ವಿರೋಧಗಳನ್ನೆದುರಿಸಿ, ಕೊನೆಗೆ ಅದರಲ್ಲೇ ಹುತಾತ್ಮರಾದ ಬಸವಣ್ಣ ಭಾರತೀಯ 
ಚಿಂತನಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ ಕಾಣ್ಯೆ-ಕಾಣಿಕೆ ದೊಡ್ಡದು. ಈ ಪಂಥವು ಕೂಡ ಬರಬರುತ್ತ 
ಮತಾಚಾರ, ಜಾತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಜಂಜಡದಲ್ಲಿ ದಿಕ್ಚ್ಯುತಿ ಹೊಂದಿತು. ಇದು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಲೋಕಸ್ವಭಾವ ಪರಿಣಾಮ. 


ಶಾಕ್ಷದಿಂದ ಸೂಫಿತನಕ 


ಇಷ್ಟು ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲದೆ ದೇವಿ(ಶಕ್ತಿ) ಪ್ರಧಾನವಾದ ತ್ರಿಕ, ಶಾಕ್ತ ದರ್ಶನಗಳಿವೆ. (ಅದರಲ್ಲಿ 
ವಾಮಾಚಾರ, ದಕ್ಷಿಣಾಚಾರ ಪ್ರಭೇದವಿದೆ.) ಶಾಕ್ಷತಂತ್ರಗಳು ಶೈವಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿರ ಆದರೂ 
ಗೌಡೀಯ ಶಾಕ್ತವು ವೈಷ್ಣವಪರ. ಅಂತೆಯೇ ಗಾಣಪತ್ಯ, ಕೌಮಾರ(ಷಣ್ಮುಖ), ಸೌರ, 
ಮೊದಲಾಗಿ ಆರಾಧ್ಯ ದೇವತಾ ವಿಭಾಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಮತಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ದರ್ಶನಗಳೂ 
ಉಂಟು. ಇವೆಲ್ಲ ಭಕ್ತಿಪಂಥ-ವೇದಾ೦ತ ಮತ್ತು ಆಗಮ (ಪೂಜೆ, ದೇವಾಲಯ, 
ಅರ್ಚನೆಗಳ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಮಿಶ್ರಣಗಳು. 

ಸುಮಾರು ಕ್ರಿಶ. 800ರಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದ ಇಸ್ಲಾಂ, ಭಾರತೀಯ ತಾತ್ತ್ವಿಕ 
ಚಿಂತನೆಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದೆ. ಅದ್ವೆ ಪತಪರವಾದ ಸೂಫಿ ಭಕ್ತಿಪಂಥ, ಇಸ್ಲಾಂ 
ಹಿಂದೂ ಸಮನ್ವಯದ ನಾನಕ ಪಂಥ(ಸಿಖ್‌) ಮತ್ತು ಕಬೀರ ಪಂಥ, ಶಿಶುನಾಳ 
ಶರೀಫರಂತಹ "ಇಸ್ಲಾಮೊ-ದಾಸಪಂಥ' ಅಕ್ಬರನ ಕಾಲದಲ್ಲಾದ ಅಲ್ಲೋಪನಿಷತ್‌ 
ರಚನೆ ಇವೆಲ್ಲ ಈ ವಿಷಯದ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು. 

ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ಆಗಮನದಿಂದ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮತದರ್ಶನಗಳು ಬಂದು ಅವುಗಳ 
ಪ್ರಭಾವವೂ ಆಯಿತು. ಇಸ್ಲಾಂ, ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ದೃಷ್ಟಿಗಳ ಪ್ರಭಾವ ಮತ್ತು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯವಿಮರ್ಶೆ 
ಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ ಬದಲಾಗಬೇಕಾಯಿತು. ಆರ್ಯಸಮಾಜ, ಬ್ರಹ್ಮಸಮಾಜ ಮುಂತಾದ 
ಚಳುವಳಿಗಳು ನಮ್ಮ ತಾತ್ವಿಕ ಪರಂಪರೆಗೆ ಹೊಸ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಜೋಡಿಸಿದವು. 


ಖಂಡನ ಪ್ರಭಾವ ಸಂಬಂಧ 


ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ, ಒಂದೊ೦ದು ದರ್ಶನವೂ, ಮತವೂ 
ಇತರ ವಾದಗಳನ್ನು, ದರ್ಶನ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಅಂಶತಃ 
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ಒಂದನ್ನೊಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿವೆ. ಇದು. ಸಹಜ, ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. ವೈದಿಕ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಬಪದಿರುವ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯವಿರುವ ಜೈನ ಮತ್ತು ದೌದ್ಧ ಚಶನಿಸಗರಣ 

ರಸ್ಪರರನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿವೆ. ವೇದಾಂತ ದರ್ಶನಗಳ ಶಸಹಗಳಿ ಆಗಿರುವ 
ಹ ಚ ಮತ್ತು ಅದ್ರೆ ತ ದರ್ಶನಗಳು. ಅತ್ಯಂತ ತೀವ್ರವಾಗಿ ಒಂದನ್ನೊಂದು ಖಂಡಿಸಿವೆ. 
ಇದನ್ನು ಗಮನಿಸ ri ಶಂಕರ ಅಕಿರ ಬೌದ್ಧರ ಪರಮಶತ್ರು, ಬೌದ್ಧರಿಗೆ ಶಂಕರರಲ್ಲಿ 
ವೈರ ಎಂಟರ ಸರಳೀಕರಿಸಿ ಹೇಳುವುದು ಅಸುಟಿತ ಮತ್ತು ಸ ಸತ್ಯ ವಿರುದ್ಧ ಕೆಲವರು 
ಇದನ್ನು ಒಂದು ದಾರ್ಶನಿಕ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಸತತವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತ ಬರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ರೀತಿಯ “ವೈರೀಕರಣ'ವು ದರ್ಶನಗಳ ಅರಿವಿಗೆ ಅಪಾಯಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ತಮ್ಮ 
ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಹೊರತು ಉಳಿದುದೆಲ್ಲವನ್ನು ಸಂಚು ಆಗಿ, ೦೦೧501/೩೦/ ಆಗಿ ಕಾಣುವ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ - ಮೌಢ್ಯದಿಂದ ಈ Leones ಬಂದಿರುತ್ತವೆ. 


ಜನತೆಯ ದರ್ಶನ 


ಈ ಮಧ್ಯೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಪಂಥ, ಪರಿಭಾಷೆ, ಖಂಡನ ಮಂಡನಗಳ ಗೋಜಿಗೆ ಹೋಗದೆ, 
ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನು ಬದುಕುವ ಜನತೆಗೆ ತನ್ನದಾದ ಒಂದು ದರ್ಶನ, ಒಂದು ತತ್ತ ಖೌಸ್ತ್ರ 
ಇರುತ್ತದೆ. ದುಡಿಮೆ, ಪ್ರಕೃತಿ ಪ್ರೇಮ, ಒಂದಿಷ್ಟು ಮತಾಚಾರ, ಮಾಟಮಂತ್ರ, ದೈವಭಕ್ತಿ 
ಎಲ್ಲವೂ ಅದರಲ್ಲಿವೆ. ಅದು ಬದುಕಿನ ರೀತಿಯೇ ಆಗಿದೆ. ಅದು ಆರಾಮ ಕುರ್ಚಿಯ 
ಚಿಂತನೆ ಅಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಪಂಥವೂ ಅಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನ-ಕರ್ಮ ಚರ್ಚೆ 
ಅದರಲ್ಲಿಲ್ಲ. ದುಡಿಮೆ, ಜ್ಞಾನ ಎರಡೂ ಒಂದೇ. ಜೀವನವೇ ಅವರ ಗಂಥ. ಅದನ್ನು 
ಗಣಿಸದೆ ದಾರ್ಶನಿಕರೆಂಬುವರು ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಈ “ಪಂಥವಲ್ಲದ ಪಂಥಕ್ಕೆ" 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಯೂ ವಂದಿಸಬೇಕು-ಕಾಶೀಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ಅ೦ತ್ಯಜನನ್ನು ಶಂಕರರು 
ವಂದಿಸಿದ ಹಾಗೆ. 


ಆಕ್ಷೇಪ - ಸಮಾಧಾನ 


ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರ, ವೈವಿಧ್ಯಗಳಿವೆ ನಿಜ. ನಿರೀಶ್ವರ ಚಾರ್ವಾಕ 
ದಿ೦ದ, ಸರ್ವಚೈತನ್ಯವಾದ, ಶೂನ್ಯವಾದಗಳವರೆಗೆ, ಯಜ್ಞಕರ್ಮದ ಕರ್ಮಶತ್ವದಿಂದ 
ರಂಭಿಸಿ, ಯಜ್ಞವಿರೋಧದವರೆಗೆ ಅದರ ವಿಚಾರಗಳಿವೆ. ಪ್ರಬಲ ತರ್ಕಗಳಿವೆ. ಆದರೆ, 
ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದ ಒಟ್ಟು ವ್ಯಾಪ್ತಿ, ಚಿಂತನದ ದಾರಿಗಳ ಕುರಿತು ತೀವ್ರವಾದ 
ಆಕ್ಷೇಪಗಳಿವೆ. 

“ಇಡಿಯ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನವು (ಚಾರ್ವಾಕವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು) ಮೋಕ್ಷದ ಸುತ್ತ 
ಸುತ್ತುತ್ತಿದೆ. 'ಮೋಕ್ಷಶಾಸ್ತ' ವೆನಿಸಿದೆ. ಇದು ಇಹದ ಬದುಕಿಗೆ ಮಾಡಿದ ಅನ್ಯಾಯ. 
"ಅಲ್ಲಿದೆ ನಮ್ಮನೆ, ಬೇರೆಲ್ಲ ಸುಮ್ಮನೆ” ಅನ್ನುವುದು, ಜೀವನವು ದಾರುಣ, ದೇಹವೆಂದರೆ 
ರೋಗಗಳ 'ಬೀಡು ಅನ್ನು ವದು, ಪಾಪ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕಾಗಿ 
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ಹಂಬಲಿಸುವುದು ದುಸ್ಥಿತಿ ಅನ್ನಬಹುದು. ಜಗತ್ತು ಮಾಯೆ, ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ದೇವರ 
ಲೀಲೆ(ಅರ್ಥಾತ್‌ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ) ಕಾರಣ ಅಂತ ನಂಬುವದೂ ಅನುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿ 
ಏನು ನಿಮ್ಮ ದರ್ಶನ? ಬ್ರಾಹ್ಮಣರದ್ದಲ್ಲವೆ? ಚಾತುರ್ವಣ್ಯ, ಭಕ್ತಿ ಮುಕ್ತಿಗಿಂತ ಆಚೆ 
ಏನಿದೆ? ಎಂದೂ ಒಂದು ಸಿನಿಕ ಸವಾಲುಂಟು.” 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವು (ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ನಮ್ಮ ಕರ್ಮವುಕಾರಣ, 
ಪಾಪಪುಣ್ಯ ಪ್ರಾರಬ್ಧಗಳು ಕಾರಣ ಎ೦ಬ ವಿಚಾರ) ಅಪಾಯಕಾರಿ. ಇದು ಪಗತಿ 
ವಿರೋಧಿಯೂ, ಜೀವನ ವಿರೋಧಿಯೂ ಆಗಿ, “ನನ್ನ ಸ್ಥಿತಿ ಇಷ್ಟೆ” ಎಂಬ ದಾರಿದ್ಯಕ್ಕೆ 
ತಳ್ಳುತ್ತದೆ. ನೀನು ಪಾಲು ಕೇಳಬೇಡ. ನಿನ್ನ ಹಣೆಬರಹ ಇಷ್ಟೆ ಎಂಬ ಶೋಷಣೆಗೂ 
ಹೇತುವಾಗುತ್ತದೆ. ಕರ್ಮವು ನಮ್ಮ ಖರ್ಮವಾಗಿ ಕಾಡುತ್ತದೆ.- ಇದೊಂದು ಆಕ್ಷೇಪ. 

ವೇದದ ಬಗ್ಗೆ ಅತಿಯಾದ ಒತ್ತು ನೀಡಿದ್ದು ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಮಾದ, ದರ್ಶನ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ವೇದವು ಅನುಲ್ಲಂಘನೀಯವಾಗಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಅತೀವ ಮಹತ್ವ ಸಂದು, 
ಕೆಲವರು ವೇದಕ್ಕೆ ನಾಮ ಮಾತ್ರ ಮಾನ್ಯತೆ ನೀಡಿದ್ದೂ ಉ೦ಟು. (ಉದಾ: ವೈಶೇಷಿಕರು) 
ಈ ಅತಿ ಮಹತ್ವವು ವೇದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗೂ ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡಿತು. 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಚಿ೦ತನೆಗೆ ಹೋಲಿಸಿದಾಗ ನಿಜವಾದ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ 'ಪ್ಯೂರ್‌ 
ಫಿಲಾಸಫಿ' ಇಲ್ಲ. ಇರುವುದೆಲ್ಲ ಮತೀಯ ದರ್ಶನ ರಿಲಿಜಿಯಸ್‌ ಫಿಲಾಸಫಿ ಮಾತ್ರ 
ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ವಿಮರ್ಶೆ. ಇದರಲ್ಲೂ ನಿಜಾಂಶವುಂಟು. ಸಾಕ್ರೆಟಿಸ್‌ನಿ೦ದ ರಸೆಲ್‌ 
ತನಕ ಕಾಣುವ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು, ದಾರ್ಶನಿಕ, ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಚಿಂತನಾಧಾರಿತ, ಅವುಗಳಿಗೆ ಮತೀಯತೆ, ಮತಾಚಾರಗಳ ಅಂಶವು ಕಡಮೆ. 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ ನೀಡುತ್ತದೆ. ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕಲ್ಲ. ಸಮಾನತೆ, ಸೇವಾಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವವಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲದೆ ದರ್ಶನ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಮುಖ್ಯ ಅ೦ಗಗಳೆನಿಸಬೇಕಾದ ರಾಜಕೀಯ ಚಿಂತನ, ರಾಜನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಪ್ರಜೆಯ 
ಹಕ್ಕು, ಅಂತೆಯೇ ಸೌಂದರ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೆ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವ, ನಮ್ಮಲಿಲ್ಲ. 
ಇದೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯ ವಿವರ. 

ವೇದಾಂತ ದರ್ಶನವು ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಶಾಖೆ, ಎಂಬ 
ಭಾವನೆ ಒಟ್ಟು ದರ್ಶನದ ಅಧ್ಯಯನಕ್ಕೆ ಮಾರಕವಾಯಿತು. ವೇದಾಂತವೇ ಭಾರತೀಯ 
ದರ್ಶನ ಸರ್ವಸ್ವ ಅಲ್ಲ, ಅದು ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವೂ ಅಲ್ಲ. ವೇದಾಂತ ಲೀನತೆ ನಮ್ಮದೊಂದು 
ಎಡವು. ಭಕ್ತಿಯುಗದ ಸುಧಾರಣೆ, ಮತೀಯ ಔದಾರ್ಯಗಳೂ, ಬರುತ್ತ ಜೀವನ 
ವಿಮುಖವಾದುವು. ಭಕ್ತಿಯು ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿ ಅಳುಬುರುಕುತನ, ಪರಾಭವ ಮನೋವೃತ್ತಿ 
ಪೂಜೆ, ಭಜನೆ, ಹರಕೆ, ಕಾಣಿಕೆ, ಶೋಷಣೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿತು. ಮತೀಯತೆಗಿಂತ ತಿಳಿವಿಗೆ 
ಮಹತ್ವ ನೀಡುವ ಬೌದ್ಧ, ಅದ್ವೈತ, ವೀರಶೈವಗಳೂ ಪೂಜೆ-ಪುರಸ್ಕಾರಗಳ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ 
ಹೂತುಹೋದವು. ವೇದಕಾಲದ ಜೀವನ ಪ್ರೀತಿ ಉಳಿದು ಬರಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ಇನ್ನೊಂದು ಟೀಕೆ. 
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ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ ಉಂಟಾದ ಬಲವಾದ ಪಂಥಾಹ್ವಾನ ಅಲುಗಾಟಗಳು 
ನಮ್ಮ ದಾರ್ಶನಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಕೊರತೆಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದುವು. ತತ್ತ ಮೌಸ್ತ್ರ 
ಭಂಡಾರವೆನಿಸಿದ ಭಾರತದಲ್ಲೆ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಮೌಢ್ಯಗಳ ಕಳಂಕಗಳಿದ್ದುದನ್ನೂ 
ಇದು ಸ್ಫುಟವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿತು. ನಮ್ಮ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯ ಮಿತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿತು. 

ನಿರಾಶಾವಾದ, ಕರ್ಮ ಮತೀಯತೆ ಮೊದಲಾದ ಆರೋಪಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯ 
ವಿದ್ವಾಂಸರು ಖಂಡಿಸಲೆತ್ತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಧರ್ಮ, ಅರ್ಥ, ಕಾಮ, ಮೋಕ್ಷ ಎಂದು 
ಅರ್ಥಕಾಮಗಳಿಗೂ ಮಹತ್ವವಿರುವುದನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಧರ್ಮವು ಸ್ವಯಂ 
ಒಂದು ನಿರಪೇಕ್ಷ ಆದರ್ಶವಾಗಿರುವುದು, ನಿಷ್ಠಾಮ ಕರ್ಮಯೋಗ, ವೇದಕಾಲದ 
ಜೀವನ ಪ್ರೀತಿಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಲಾಗಿದೆ. 'ಕುರ್ವನ್ನೇವೇಹ ಕರ್ಮಾಣಿ ಜಿಜೀವಿಶೇತ್‌ 
ಶತ೦ಸಮಾಃ' (ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತ ನೂರುಕಾಲ ಬದುಕೋಣ) ಎಂಬ ವೈದಿಕ ತತ್ತ್ವವು, 
ಜೀವನ ವಿಮುಖವಲ್ಲ ಎಂದು ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಖಂಡನ- 
ಮಂಡನಗಳ ತೀವ್ರತೆ, ಉದಾರ ಸಮನ್ವಯ, ಎಲ್ಲ ಪಂಥಗಳಿಗೆ ಗೌರವ ಮೊದಲಾದ 
ಹೆಗ್ಗುರುತುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಚಾರ್ವಾಕ, ಬೌದ್ಧ ವೀರಶೈವ, ಕಾಯಕ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿಚಾರಗಳು 'ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವವು ನಿರಾಶಾವಾದ' ಎಂಬ ಆಕ್ಷೇಪಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತರಗಳಾಗಿಯೂ ದರ್ಶಿತವಾಗಿವೆ. ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪವುದು, ಬಿಡುವುದು ನಮ್ಮ 
ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅಗಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ ಎಂಬುದೂ ಗಮನಾರ್ಹ, ಗೌರವಾರ್ಹ. 

ಭಕ್ತಿಯುಗವು ಮೌಢ್ಯವನ್ನು, ಶರಣಾಗತಿಯನ್ನು, ಭಯವನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಿತೆ೦ದು 
ಆಕ್ಷೇಪವಿದ್ದರೂ ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿಯು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿ, 
ಮತದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯರ ಬದುಕಿಗೆ ನೀಡಿದುದನ್ನು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಬುದ್ಧ, ರಾಮಾನುಜ, ಕಬೀರ, ನಾನಕರಿಂದ ತೊಡಗಿ, ರಾಮಕೃಷ್ಣ ಪರಮಹಂಸ, 
ವಿವೇಕಾನಂದರವರೆಗೆ ಸಮಗ್ರ ಸಾಮಾಜಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯ ದಾರ್ಶನಿಕತೆ ಹರಿದು ಬಂದುದನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ವಿವೇಕಾನಂದ ವೀರಗರ್ಜನೆ, ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಕರ್ಮಯೋಗಗಳ 
ಆದರ್ಶಗಳ ಸೆಲೆ-ನೆಲೆಗಳು ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳೇ ಎಂಬುದನ್ನೂ ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಅತ್ತ ಅನೇಕ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಚಿಂತಕರೂ ನಮ್ಮ ದರ್ಶನಗಳ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳನ್ನು ಬಹುವಾಗಿ 
ಪ್ರಶಂಸಿಸಿದುದೂ, ನಮ್ಮ ಚಿಂತನಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಸಂದ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 

ದೀರ್ಪವಾದ ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಪರಂಪರೆಯೊಳಗೆ ವೈರುಧ್ಯಗಳೂ, ದೋಷಗಳಿಗೂ 
ಸಹಜವೆಂಬುದೂ, ಅದರ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು 
ನಡೆದಿವೆಯೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದು ಸಮಾಧಾನ. ನಮ್ಮ ಚಿ೦ತನಗಳಲ್ಲಿ ಆರೋಪಿಸಲಾಗುವ 
ದೋಷಗಳು ಅನ್ಯ ದೇಶೀಯ ತತ್ತ್ವ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲೂ ಬೇಕಷ್ಟು ಇವೆ ಎಂಬುದೂ ಒಂದು 
ಉತ್ತರ. ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತವೆಂಬುದು ಅವನವನಿಗೆ ಅವನವನೇ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎಂಬ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? `ಉದ್ಭರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ', 
'ತನ್ನರಿವೇ ತನಗೆ ಗುರು' ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲೂ, ಇತರ ಪ್ರಾಚೀನ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲೂ 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 40 


ಲೌಕಿಕತೆಗೆ, ಜೀವನದ ಸೊಗಸಿಗೆ, ಸುಖಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಕೊಡುವ ಅನೇಕಾನೇಕ ಅಂಶಗಳಿರುವುದು 
ನಿಜ. ಆದರೆ, ಬಹುಶಃ ವೇದಾಂತದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ, ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಖಿಂತನವು 
ಇಹಕ್ಕಿಂತ ಪರಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ನೀಡಿ, ಜೀವನ ವಿಮುಖವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಆರೋಪವನ್ನು ತಳ್ಳಿ 
ಹಾಕುವಂತಿಲ್ಲ. ಅತಿಯಾದ ವಿಭಾಗೀಕರಣ, ಅಮುಖ್ಯವಾದ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದಗಳ (ಉದಾ: 148 ಜಾತಿಯ ಕರ್ಮಗಳು, ಉಪಮಾನವು ಅನುಮಾನ 
ಹೌದೆ ಇಲ್ಲವೆ-ಇಂತಹದು) ಮು೦ತಾದ ದೋಷಗಳನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. 

ಎಂತಿದ್ದರೂ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರ, ಪದಾರ್ಥ ವಿವೇಚನೆ, ಭಾಷೆ ಈಶ್ವರ ತತ್ತ್ವಪರೀಕ್ಷೆ, 
ಜೀವನ ಮೌಲ್ಯ ಅನುಸಂಧಾನಗಳಿಗೆ ದೊಡ್ಡ ಕೊಡುಗೆಗಳನ್ನು ನೀಡಿದೆ, ಭರತ 
ಖಂಡೀಯ ತತ್ತ | ಮಾರ್ಗ. 

ತ್ವರಿತವಾಗಿ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಜಗತ್ತು. ವಿಶ್ವಗೋಳೀಕರಣದ ಈ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಪ್ರದೇಶದ ಚಿಂತನದ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅಸ್ತಿತ್ತವು೦ಟೆ? ಎಂಬುದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಆದರೂ 
ಗ್ಲೋಬಲ್‌ನ ಎಡೆಯಲ್ಲಿ “ಲೋಕಲ್‌' ಎಂಬುದು ರೂಪಾಂತರದಿಂದ ಉಳಿದೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೇ "ಗ್ಲೋಕಲ್‌' ಎಂದೊಬ್ಬರು ಕರೆದಿರುವಂತೆ. ಹೀಗಿರುವಾಗ, 
ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನವೂ ಹೊಸ ಪ್ರಕಾರಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಮ್ಮಬಹುದು. ಅಂತಹ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳು 
ಈಗಾಗಲೇ ಆಗಿವೆ, ಆಗುತ್ತಿವೆ. 


ಈಸಬೇಕು ಇದ್ದು ಜೈಸಬೇಕು - ಪುರಂದರದಾಸರು 
ಆನೋ ಭದ್ರಾಃ ಕ್ರತವೋ ಯಂತು ವಿಶ್ವತಃ - ಯಗ್ಗೇದ. 


ಹೆಚ್ಚಿನ ಓದು 

ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನ - ಬಲದೇವ ಉಪಾಧ್ಯಾಯ 

ಅನು : ಮೈಸೂರು ರಾಮಚಂದ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರಿ 

ಹಿಂದೂ ದರ್ಶನಸಾರ - ಲಕ್ಷ್ಮೀಪುರಂ ಶ್ರೀನಿವಾಸಾಚಾರ್ಯ 

ಯುಗಯಾತ್ರೀ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ - ಸ೦. ಹರಿದಾಸ ಭಟ್ಟಾಚಾರ್ಯ 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪರಿಚಯ - ಎಂ.ಪ್ರಭಾಕರ ಜೋಶಿ, ಎಂ.ಎ. ಹೆಗಡೆ, ಸಿದ್ಧಾಪುರ 
History of indian £ Philosophy (5 Volumes) - S.N. Dasgupta 
Introduction to Indian Philosophy-Debiprasad Chattopadhyaya ಇತ್ಯಾದಿ. 
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ಬೋಧಿ 
ಮರ, ನೆರಳು, ಆಕಾಶ 


ವೈಶಾಖ ಹುಣ್ಣಿಮೆ, ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧನ ಜನನ, ಜ್ಞಾನೋದಯ 
ಮತ್ತು ಪರಿನಿರ್ವಾಣಗಳ ದಿನ. ಇವು ಮೂರೂ ಒಂದೊಂದು 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣಿಮೆಗಳು-ಬುದ್ಧ ಜನನ, ಬೋಧಿ, ನಿರ್ವಾಣ 
ಇವು ದಾರ್ಶನಿಕ ಪೂರ್ಣತೆಯ ಮುಖಗಳು 

ಜಗತ್ತಿನ ಬಹುಪ್ರಭಾವಿ ಸುಂದರ ಶಾಂತ ಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ಧನ ಮೂರ್ತಿ ಒಂದು. 


ಜ್ಞಾನೇನಾಕಾಶಕಲ್ಲೇನ ಯೋಧರ್ಮಾನ್‌ ಗಗನೋಪಮಾನ್‌ 
ಜ್ಞೇಯಾಭಿನ್ನೇನ ಸಂಬುದ್ಧಸ್ತಂ ವಂದೇ ದ್ದಿಪದಾಂವರಂ ॥ 


“ಆಕಾಶಕಲ್ಪವಾದ ಶುದ್ಧ ನಿರಾಕಾರ ಸ್ವರೂಪಿ ಜ್ಞಾನದಿಂದ, 
ಗಗನ ಸದೃಶವಾದ ಉನ್ನತ ಕೇವಲಚೈತನ್ಯವಾದ, ತಿಳಿವು- 
ತಿಳಿಯುವ ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಏಕವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಬೋಧಿಸಿದ ಆ ದೇವ-ಮಾನವೋತ್ತಮವಾದ ಬುದ್ಧನನ್ನು 
ನಾರಾಯಣನನ್ನು ವಂದಿಸುತ್ತೇನೆ”-ಇದು ಯಾವುದೇ ಬೌದ್ಧ 
ಗ್ರಂಥಗಳಿಂದ ಆಯ್ದ ಸ್ತುತಿಯಲ್ಲ. ವೇದಾಂತಾಚಾರ್ಕರಾದ 
ಗೌಡ ಪಾದರ (ಆಚಾರ್ಯ ಶಂಕರರ ಗುರುಗಳಾದ ಗೋವಿಂದ 
ಭಗವತ್ಪಾದರ ಗುರು) ಮಾಂಡೂಕ್ಕಕಾರಿಕಾ ಗಂಥದ ಒಂದು 
ಶ್ಲೋಕವದು! ಹೀಗಿತ್ತು ಒಂದು ಹಂತದಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತ ಮತ್ತು 
ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನಗಳ ನಿಕಟತೆ. ವೈದಿಕ Vs ಬೌದ್ಧ ಎಂಬ 
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ವಿರೋಧವೂ ಅಂದಿನ ಒಂದು ಸ್ಥಾಯಿ ಕಲ್ಲನೆಯಲ್ಲವೆ? ಎಂದರೆ ಹೌದು. ಅದೂ 
ನಿಜ. ವೇದ (ಕರ್ಮಕಾಂಡದ) ಮೀಮಾಂಸಾಮತಕ್ಕೂ, ವೇದಾಂತ ಮತಕ್ಕೂ ಹೀಗೆಯೇ 
ವಿರೋಧ-ಪ್ರೀತಿಗಳ ಸಂಬಂಧವಿತ್ತು. ಇಂತಹ ದ್ವಂದ್ವಗಳ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ದಾರ್ಶನಿಕ 
ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಹಲವು ಇವೆ. ಜ್ಞಾನ, ಜ್ಞೇಯ, ಆಕಾಶಗಳನ್ನು ಧರ್ಮ(ಧಮೃ) ಬುದ್ಧ 
ಶಬ್ದದೊಂದಿಗೆ ಮೇಳೈಸಿ, ವೇದಾಂತದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಹೇಳದ 
ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ಯರ ಧೈರ್ಯ ಔದಾರ್ಯಗಳು ದೊಡ್ಡವು. 
ಭಗವಾನ್‌ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧನ ಆವಿರ್ಭಾವ ಕಾಲವು (ಕ್ರಿ.ಪೂ. ಆರನೆಯ ಶತಕ) 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ದರ್ಶನಗಳು, ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಘಟ್ಟವನ್ನು 
ತಲುಪಿದ ಕಾಲ. ಬಹುಶಃ ಸಮಗ್ರ ವೇದಗಳು, ಪ್ರಧಾನ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, ಭಗವದ್ಗೀತೆ, 
ಸಾಂಖ್ಯ ಯೋಗಗಳೂ, ಮೀಮಾಂಸಾ ನ್ಯಾಯ ದರ್ಶನಗಳ ಆರಂಭಿಕ ಹಂತವೂ 
ಆಗಲೇ ರೂಪಿತವಾಗಿ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಿರಬೇಕು. ಜೈನ (ಅರ್ಹತ) ಮಾರ್ಗವು ಅದಾಗಲೇ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಿತ್ತು. ತೀರ್ಥಂಕರ ಪಾರ್ಶ್ವನಾಥ (ಕ್ರಿಪೂ 850)ನವರೆಗೆ 
ಇಪ್ಪತ್ತುಮೂರು ಜೈನಾಚಾರ್ಯರಿದ್ದರು. ಭಗವಾನ್‌ ಮಹಾವೀರನು ಬುದ್ಧನ ಹಿರಿಯ 
ಸಮಕಾಲೀನ. “ಬಹುಶಃ ತರುಣ ಬುದ್ಧನು ಮಹಾವೀರನನ್ನು ಭೇಟಿ ಆಗಿರಬಹುದು” 
(ಓಶೋ ರಜನೀಶ್‌) 
ವೇದದೊಳಗೆಯ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಪಂಥ ವೈವಿಧ್ಯದ ಸೂಚನೆಗಳಿವೆ. ಅದರ 
ಸಮನ್ವಯವೇ, ಪ್ರಾಯಃ “ಏಕಸತ್‌ ವಿಪ್ರಾಃ ಬಹುಧಾವದಂತಿ” ಇರುವ ಒಂದೇ ಸತ್ಯ/ 
ದೇವತತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿದವರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ” ಎ೦ಬ ಮಹಾನ್‌ 
ಉಕ್ತಿ. ವೇದಾ೦ತ (ಉಪನಿಷತ್ರು) ದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಕಾ೦ಡದ ನಿಂದೆ, ಕರ್ಮವಾದಿ ಗಳಿಂದ 
ವೇದಾಂತ ನಿಂದೆ ನಡೆದಿತ್ತು. ಮಹಾವೀರನ ಹಿಂದೆ ಇಪ್ಪತ್ತಮೂರು ತೀರ್ಥ೦ಕರರ 
ಪರಂಪರೆ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ, ಬುದ್ಧನ ಹಿಂದೆಯೂ ಇಪ್ಪತ್ತೇಳು ಬುದ್ಧರಿದ್ದರೆ೦ಬ (ಕ್ರತುಚನ್ಚ, 
ಕನಕಮುನಿ, ನಾರದ, ಕಶ್ಯಪ ಇತ್ಯಾದಿ) ಪರಂಪರೆಯಿದೆ. ವೇದದ ಆಚರಣೆಗಳು- 
ಹಿ೦ಸಾಪರ, ಸಂಕೀರ್ಣ ಮತ್ತು ವರ್ಗ ಸೀಮಿತವಾಗತೊಡಗಿದ್ದುವು. ಯಜ್ಞವೆಂಬುದರ 
ಸಾಮೂಹಿಕ ಆಚರಣೆ, ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಹಿತದ ಕಲ್ಪನೆ ಮರೆಯಾಗಲಾರಂಭಿಸಿತ್ತು. 
ಸೃಜನಶೀಲ ದೃಷ್ಟಿಯ ಜತೆಗೆ ತಾತ್ವಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ನೂತನ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಕಾಣಿಸಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದವು ಆಜೀವಕ, ಅಕ್ರಿಯಾವಾದ, ಸಂದೇಹವಾದ, ಸ್ಯಾದ್ವಾದ (ಅರ್ಹತ, ಜಿನಮತ) 
ಮೊದಲಾದುವು ಒಂದೆಡೆ, ಚಾರ್ವಾಕ ಪಂಥದ ವಿವಿಧ ಮುಖಗಳು ಒಂದೆಡೆ 
ಬೆಳೆಯಲಾರಂಭಿಸಿ ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯ ಒಂದು ಸನ್ನಿವೇಶ ಹದವಾಗಿತ್ತು. ಒಂದು 
ಸಮನ್ವಿತ ಭಿನ್ನ ಮಾರ್ಗ, ಸರಳ ನೈತಿಕ-ಧಾರ್ಮಿಕತೆಯ ಬೇರು, ನೆರಳು, ಅಂದಿನ 
ಕಾಲದ ನಿರೀಕ್ಷೆಯಾಗಿತ್ತು. ಅದನ್ನು-ಬುದ್ಧ, ಮಹಾವೀರರು ತಮ್ಮದಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಪೂರೈಸಿದರು. ಬಹುಶಃ ಇದರಿಂದನಲೆ ಇರಬಹುದು ಬೋಧಿವೃಕ್ಷ ಮತ್ತಿತರ ವೃಕ್ಷ 
ಸಂಕೇತಗಳು. ಜಿನ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯಗಳಿಸಿದೆ. ಬೋಧಿವೃಕ್ಷವು 
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ಜ್ಞಾನ, ಅಸಂತತೆಗಳ ಪ್ರ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ವಸ್ತುವಪ್ಟೆೌ 
ಧಾರ್ಮಿಕ, ದಾರ್ಶನಿಕ, ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಆಗ ಇದ್ದ ಎರಡು ಪ್ರಧಾನ ಶಾಖೆಗಳೆಂದರೆ' 
- ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಅವೈದಿಕ. ಅಥವಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮತ್ತು ಶ್ರಮಣ. ಇವುಗಳೊಳಗೆ ಅನೇಕ 
ಸಮಾನ ಅಂಶಗಳೂ. ಹಲವು ಭಿನ್ನ ತೆಗಳೂ ಇದ್ದುವು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 'ಬಹ್ಮ'ದ 
ಎರಡು ರೂಪಗಳಾದ, ಪ್ರಾಯಃ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ವಿರೋಧಿ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಾದ ಯಜ್ಞ 
ಮತ್ತು ಪರಮ ಆತ್ಮ ವಸ್ತುವೆಂಬ ಎರಡೂ ಅರ್ಥಗಳಿದ್ದವು. ಸಾಂಖ್ಯರ ಪ್ರಕೃತಿ- 
ಪುರುಷ ರೂಪೀ ದ್ವಿದಳ ವಿಧಾನವೂ ಸ್ಥಾಪಿತವೆ ಆಗಿತ್ತು. ಆ ಕಡೆ ಕರ್ಮವೂ ಬೇಡ, 
ದೇವರೂ ಇಲ್ಲ, ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳೂ ಸುಳ್ಳು, ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬಾಳಿದರದೇ ಬದುಕು ಎಂಬ 
ಲೌಕಿಕ ಲೋಕಾಯತವೂ ಇತ್ತು. 
ತೀವ್ರ ಅಹಿಂಸೆ, ತ್ಯಾಗ, ಧ್ಯಾನಗಳಿಂದ ಪರೋಪಕಾರದಿಂದ ಕರ್ಮದ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿ 
ಮಾಲಿನ್ಯವನ್ನು ಕಳಚಿ ಆತ್ಮಗಳು ಮೇಲೇರಿ ಉತ್ಕಾಂತಿ ಸಾಧಿಸುವುದು. ಅಣುಗಳೂ 
ಆತ್ಮಗಳೂ ಅನಂತ, ಜಗತ್ತು ಪುದ್ದಲಮಯ ಅನ್ನುವ ಯಷಭಾದಿ ಮಹಾವೀರಾಂತ 
ಶ್ರಮಣ ಧರ್ಮವಿತ್ತು ಯಾವುದೇ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಇದೆ-ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ಇದೆ, ಇಲ್ಲ, 
ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇದ್ದು ಇಲ್ಲದೆಯೂ ಇದೆ. ಎಂಬಂತಿರುವ ಸ್ಕಾತ್‌ (ಬಹುಶಃ 
77೫/06 ಹೌದಂತೆ) ವಾದವು ಅವರದಾಗಿತ್ತು. ಇವೆಲ್ಲ ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದುವು. 
ಲೋಕವು ಕ್ಷಣಿಕ, ಶೂನ್ಯ, ಕ್ಷುದ್ರವಾದುದು, ಸಂಪತ್ತಲ್ಲ. ತ್ಯಾಗ, ಆಡಂಬರ ಅಲ್ಲ 
ಜ್ಞಾನ, ಅತಿಯಲ್ಲ ಮಿತಿ-ಇವು ಬಹುಶಃ ಬುದ್ಧನ ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶಗಳು, ಅವನು ಕಂಡ 
ಸಿದ್ಧ ಅರ್ಥ ಅದು. ಅದೇ ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಪಜ್ಞಾವಿಕಾಸವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯಾಗಿ ಬುದ್ಧನೆನಿಸಿದ. 
'ಮಧ್ಯಮ ಮಾರ್ಗ'ದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯಿಂದ ಬೆಳಕಾದ. ಜ್ಞಾನ, ಕರ್ಮ, ಯಜ್ಞಗಳಿಗೆ 
ಹೊಸ: ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ನೀಡಿದ. ಉಪನಿಷ ಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಆರಂಭವಾಗಿದ್ದ ಆತ್ಮಯಜ್ಞದ ವಿಚಾರ, 
ಶ್ರಮಣ ಪಂಥದ ಅಹಿಂಸಾದಿ ಮಹಾವತಗಳು ಮತ್ತು ಸಹಫಜವು ಅಪೇಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದ 
ಸರಳ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕತೆಯ ತುಡಿತ ತಥಾ-ಗತ(ಇವೆಲ್ಲವೂ ಗೌತಮ ಸಿದ್ಧಾರ್ಥನನ್ನು 
ಪ್ರಭಾವಿಸಿ-ಇದಕ್ಕೊಂದು ಉತ್ತರ ಕಾಣಬೇಕು, ಕಾಣಬಲ್ಲೆ ಎಂಬ ನಡೆಯಿಂದ 
ತಥಾಗತನಾದ. ಗಗನದೆತ್ತರದ ಧಮ್ಮವನ್ನು ಬಯಲಲ್ಲಿ ಸನಾತನ ವೃಕ್ಷದಡಿಯಲ್ಲಿದ್ದು 
ಕಂಡು ನೀಡಿದ. ಆ ವೃಕ್ಷಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಬಿಸಲು, ರೆಂಬೆ ಬೆಳೆಸಿ ಕೃಷಿ ಮಾಡಿದ. 
ಬುದ್ಧನ ಪ್ರಧಾನ ಹು ಏನು? ಬುದ್ಧ ಹೃದಯ ಯಸ ಇದೀಗಲೂ 
ಚರ್ಚೆಯ ವಿಷಯ. ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧನು ಹೊರಟಿದ್ದು ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ ದರ್ಶನ - 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸರಳಗೊಳಿಸಿ ಜನರೆಡೆಗೆ ಕೊಂಡೊಯ್ಯಲಿಕ್ಕೆ. ಅಂದರೆ 'ಧಮ್ಸ್ಮ'ವನ್ನು 
ಹರಡುವುದಕ್ಕೆ: ಆದರೆ-ಆದುದೇನು? ಬೌದ್ಧ ಹರಕ ಹಗು ವಿವಿಧವಾಗಿ, 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಬುದ್ಧನ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಿತು. ಅದರಲ್ಲೂ ಪೂಜೆ 
ಪುರಸ್ಕಾರ ಮತಾಚರಣೆಗಳ ದೊಡ್ಡ ಶಾಸ್ತ್ರ ವರ್ಧಿಸಿತು. ಇದೆಲ್ಲ, ಕಾಲಕ್ರಮ, ಸಹಜ. 
ಇರಲಿ. 
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ಬುದ್ಧನ ಕಾಣುವಿಕೆಯ ಮೂಲರೂಪದ ಸೂತ್ರ - ಅದೇ ಆರ್ಯಸತ್ಯ ಎಂದರೆ 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ತಾತ್ವಿಕ ಸತ್ಯ. ಶ್ರೇಷ್ಠನಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಅರಿಯಬೇಕಾದ ಸತ್ಯ, ಅದೇನೆಂದರೆ 

ದುಃಖ - ಲೋಕವು ದುಃಖಮಯ 

ಸಮುದಯ - ದುಃಖದ ಕಾರಣ, ಮೂಲ 

ವಿರೋಧ - ಕಾರಣವನ್ನು ತಡೆಯಬಹುದು ಎಂಬ ಅರಿವು 

ಮಾರ್ಗ - ವೈರಾಗ್ಯ ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶದಿ೦ದ ಜ್ಞಾನ ಮೂಲಕ ಪರಿಹಾರ 
ಮತ್ತು ದುಃಖ ಸಮಾಪ್ತಿ. ಭ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ದೂರೀಕರಿಸುವ ದಾರಿ. 

ಜಗತ್ತು - ದೀಪಜ್ಞಾಲೆಯಂತೆ, ನದಿಯ ಪ್ರವಾಹದಂತೆ ಕ್ಷಣಕ್ಷಣ ಪರಿವರ್ತನಶೀಲ. 
ಒಂದೇ ಎಂಬಂತೆ ಕಾಣುವುದು ಮಾತ್ರ. 

ಒಂದೇ ನದಿಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಾರಿ ನಮ್ಮ ಕೈಯನ್ನು ಮುಳುಗಿಸಲು ಅಸಾಧ್ಯ. 
ಕಾರಣ-ಕೈ ಎರಡನೇ ಬಾರಿ ಮುಳುಗುವಾಗ ಆ ನದಿ ಬೇರೆ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 

ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ-ಒಂದೇ ನದಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಕೈಯನ್ನು ಮುಳುಗಿಸಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕಾರಣ-ನದಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಕೈಯೂ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ!! ಹೌದಲ್ಲವೆ? 

ಹಾಗಿದ್ದರೆ-ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಕ್ಷಣೆಕ, ಶೂನ್ಯ, ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲದ್ದು ಹೌದೆ? ಹಾಗಿದ್ದರೆ 
ಉಂಟಲ್ಲ, ಅದೇನು? ಅದು ಮಾನಸಿಕ ಭ್ರಾಂತಿ, ಭಾವನೆಗಳ ಪರಂಪರೆಯೆಂಬ 
ವ್ಯವಹಾರ ಮಾತ್ರ. 

ಆದಿ ದಾರ್ಶನಿಕ ಸಾಂಖ್ಯರು(ಕಪಿಲಾವತಾರ) ಹೇಳಿದರು. ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ ಎರಡು: 
ಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಪ್ರಧಾನ. ಅದರಲ್ಲಿ ಸ್ಪ೦ದನ ಬ೦ದು ಬುದ್ಧಿ. ಅಹ೦ಕಾರ (ನಾನೆಂಬ 
ಪ್ರತ್ಯಯ, ಅಸ್ತಿತ್ವ ಪ್ರಜ) ಮನಸ್ಸು ಉಂಟಾಯಿತು. ಅಲ್ಲಿಂದ ಮುಂದೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು 
ಅದರ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು ಆ ಬಳಿಕ, ನೆಲ ನೀರು ಗಾಳಿ ಬೆಂಕಿ ಎಡೆಯೆಂಬ ಆಕಾಶ ಸೇರಿ 
ಇಪ್ಪತ್ತನಾಲ್ಕು ಇಪ್ಪತ್ತನಾಲ್ಕರ ಕಾಯದಲ್ಲಿ ಪುರುಷ ಎಂಬ ಚೈತನ್ಯ ಸೇರಿ ದೇಹ- 
ಜೀವ. ಪ್ರಕೃತಿ ಅನಾದಿ ಶಾಶ್ವತ. ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಧಿತರಾದ ಪುರುಷನಿಗೆ ಅದು 
ತಿಳಿದಾಗ ಮೋಕ್ಷ. 

ಬುದ್ಧ ಹೇಳಿದ-ಪ್ರಕೃತಿ, ಪುರುಷ ಇತ್ಯಾದಿ ಶಾಶ್ವತ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ 
ಒಂದರಿಂದ ಒಂದು ಸಂತಾನ, ಪ್ರತೀತಿ ಕಾಣುವಿಕೆ ಮಾತ್ರ ಇರುವಿಕೆ ಕಾಣುವಿಕೆ 
ಎಂಬುದೇ. ನಿಜಕ್ಕೂ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳ ಗುಂಪು, ಪ್ರವಾಹ ಅಷ್ಟೆ. ಅಸ್ತಿ-ನಾಸ್ತಿಗಳ ವಿವಾದ. 
ದೇವರುಂಟೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎಂಬುದರ ಜಗಳ ನಿಜವಾಗಿ ಮುಖ್ಯ ಅಲ್ಲ. ಮಧ್ಯಸ್ಥನಾಗಿರುವುದೇ 
ಸರಿ. ದುಃಖದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೆ ಸದಾಚಾರವು ಮುಖ್ಯ. ಜಗತ್ತಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಚರ್ಚೆ, 
ದೇವರ ಕುರಿತ ವಿವಾದ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮವೆಂಬುದು ಚಿತ್ತವೆಂಬ ಆಲಯ- ವಿಜ್ಞಾನ. 
ಹನ್ನೆರಡು ಆಯತನಗಳನ್ನು-ದುಃಖ ಕಾರಣಗಳಾದ ಜರಾ, ಮರಣ, ಹುಟ್ಟು, ಸಂಸ್ಕಾರ, 
ವೇದನಾ ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ ಬಿಟ್ಟರೆ, ನಿರ್ವಾಣ. ಅದೇ ಮೋಕ್ಷ ಸಮ. ಅವಿದ್ಯೆ 
ಬಂಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣ, ಜ್ಞಾನವು ಅವಿದ್ಯಾಜನ್ಯವಾದ ಪ್ರವಾಹಕ್ಕೆ ನಿವಾರಣೆ. ಎಂಟು ಮೆಟ್ಟಲುಗಳ 
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ದಾರಿ. ಅದೇ ಆರ್ಯ ಅಷ್ಟಾಂಗಿಕ-ಮಾರ್ಗ. ಸಮ್ಮಕ್‌, ಜ್ಞಾನ, ಸಂಕಲ್ಪ ವಚನ, ಕರ್ಮಾಂತ, 
ಜೀವನಾಧಾರ, ಪ್ರಯತ್ನ, ಚಿಂತನೆ, ಸಮಾಧಿ ಎಲ್ಲಾ ಸಮ್ಯಕ್‌ ಆಗಿರಬೇಕು. ಆರ್ಯ (ಶ್ರೇಷ್ಠ) 
ವಾಗಿರಬೇಕು. ಅದೇ "ತ್ರಿರತ್ನ' ರತ್ನತ್ರಯ-ಶೀಲ, ಸಮಾಧಿ, ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬುದ್ಧ ಮಹಾವೀರ 
ರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾದ ಮೂರು ರತ್ನಗಳು. ಅದರ ಬೆಳಕು ಶುದ್ಧ. ಬೆಲೆ ಅಮೂಲ್ಯ 

ಈ ಅಶಾಶ್ವತ, ಅಸ್ಥಿರ, ಶೂನ್ಯಪ್ರಾಯವಾದ ಕ್ಷಣೆಕವಾದ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಜೀವಿಗಳು 
ದುಃಖಖಮಯ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧನು ಇವುಗಳ 
ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ತನಗೇ ಆಯೆಲ್ಲ ದುಃಖಗಳು ಬರಲಿ ಎಂದನಂತೆ: 


ಆಕಾಶಸ್ಯ ಸ್ಠಿತಿರ್ಯಾವತ್‌ ಯಾವದಪ್ಕವನೇ ಸ್ಥಿತಿಃ 
ತಾವನ್ಮಮ ಸ್ಥಿತಿರ್ಭೂಯಾತ್‌ ಲೋಕಪಾಪಾನಿ ನಿಘ್ನತಃ (ವೇದಾಂತಿ ಭಾಸ್ಕರಾಚಾರ್ಯರ 
ಉಲ್ಲೇಖ) 


ಭೂಮ್ಯಾಕಾಶಗಳು ಇರುವಷ್ಟು ಕಾಲ ನಾನು ಇರಲಿ, ಸಕಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಪಾಪಗಳು 
ನನ್ನ ಮೇಲೆ ಬೀಳಲಿ. ಲೋಕವು ಮುಕ್ತವಾಗಲಿ! 


ಕಲಿಕೃತ ಕಲುಷಿತಾನಿ ಯಾನಿಲೋಕೇ 
ಮಯಿಪತನ್ತು ಶಿರೇ ವಿಮುಚ್ಛತಾಂ ಹಿ ಲೋಕ: (ಕುಮಾರಿಲರು ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ 
ಬುದ್ಧ ವಚನದ ಸಾರ) 


ಬುದ್ಧನು ಲೋಕದಲ್ಲಿರುವ ದೋಷಕಲ್ಲಶಗಳೆಲ್ಲ ನನ್ನ ಮೇಲಿರಲಿ. ಲೋಕವು 
ಮುಕ್ತವಾಗಲಿ! ಎಂದನಂತೆ - ಬೌದ್ಧರನ್ನು ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದ 
ಈರ್ವರು ಆಚಾರ್ಯರು ಆತನನ್ನು ಪ್ರಾಂಜಲವಾಗಿ ಪ್ರಶಂಸಿಸಿದ್ದು ಇಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

© 

ರುನ್‌ ಎಂಬ ಬೌದ್ಧ ಪಂಥವು ಚೀನಾದಲ್ಲಿ ಮಹಾಯಾನ ಬೌದ್ಧದ ಶಾಖೆಯಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟಿ ಜಪಾನ್‌ ಕೊರಿಯಾ ವಿಯಟ್ನಾಂ ಥ್ಯಾಲೆಂಡ್‌ ಮುಂತಾದ ಪೂರ್ವದೇಶಗಳಿಗೆ 
ಹರಡಿದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಪಂಥ. ಛಾನ್‌ ಚೀನೀ ಶಬ್ದ. ರುನ್‌ ಜನಪಾನಿರೂಪ. ಜ್ಞಾನ- 
`ಧ್ಯಾನ'ಗಳಿ೦ದ ಬಂದಿರುವ ಪದ. ಈ ಪಂಥದ ಚಿಕ್ಕ ಚಿಕ್ಕ ಕತೆಗಳು. . ರುನ್‌ 
ಪ್ರಸಂಗಗಳೆಂದೂ ಹೇಳುವರು-ಬಹಳ ಪ್ರಸಿದ್ಧ, ವಿಶ್ವ ಸಾಹಿತ್ಯರಲ್ಲೆ ಒಂದು ಅದ್ಭುತ 
ಉದ್ಭವವೆಂದು ಹೆಸರಾಗಿವೆ. ಅಂತಹ ಒಂದೆರಡು ಕತೆಗಳು ಹೀಗೆ : 


ಈ ವಯಸ್ಸಾದ ತನ್ನ ತಂದೆ, ತನಗೂ ಕುಟುಂಬಕ್ಕೂ ಹೊರೆ ಎಂಬ ತಿಳಿದ 
ಒಬ್ಬನು, ಅವನನ್ನು ಪೆಟ್ಟಗೆಯೊಳಗಿಟ್ಟು ಪರ್ವತದ ತುದಿಗೊಯ್ದು, ಪೆಟ್ಟಿಗೆಯನ್ನು 
ಉರುಳಿಸಿ ಬಿಡಬೇಕೆಂದಿದ್ದ. ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಒಳಗಿಂದ ಒಂದು ಬೆಳಕು ಮತ್ತು ಮಾತುಗಳು 
ಬಂದವು. 
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“ಅಯ್ಯಾ ಮಗನೆ, ನೀನು ನನ್ನನ್ನು ಪೆಟ್ಟಿಗೆಯಿಂದ ತೆಗೆದು ಪರ್ವತಾಗ್ರದಿಂದ 
ಕೆಳಗೆಸೆದು ಬಿಡು. ಒಳ್ಳೆಯದೇ-ಆದರೆ ಪೆಟ್ಟಿಗೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೋ. ಮುಂದೆ ನಿನ್ನ 
ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬಂದೀತು. 

ಅ 
... ಗುರುವಿನಲ್ಲಿ ಉಪದೇಶ ಪಡೆಯಲು ಮತ್ತೊಬ್ಬ ವಿದ್ವಾಂಸ ಬಂದಿದ್ದ. ಗುರು 
ಅವನಿಗಾಗಿ ಲೋಟಕ್ಕೆ ಚಹಾ ಹೊಯ್ಯುತ್ತಲೇ ಇದ್ದ. ಲೋಟ ತುಂಬಿತು. ಆದರೂ 
ಹೊಯ್ಯುತ್ತಿದ್ದ. ವಿದ್ವಾಂಸ ಹೇಳಿದ : ಅಯ್ಯಾ ಲೋಟ ತುಂಬಿತು. ಇನ್ನೂ ಹೊಯ್ಯುತ್ತಾ 
ಇದ್ದೀಯಲ್ಲ. 

ಗುರು ನುಡಿದ : ಹೌದು. ನಿನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಈ ಲೋಟದ ಹಾಗೆಯೆ ಆಗಿದೆ. 
ನನ್ನಿಂದ ತಿಳಿಯಲು ಬಂದಿರುವ ನೀನು ಈಗಲೇ ನಿನ್ನಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಚಾರದ 
ಚಹಾ ತುಂಬಿಸಿ ಕೊಂಡು ಬಂದಿದ್ದಿ. ಮೊದಲು ಆ ಲೋಟ ಖಾಲಿ ಮಾಡು! 

ಅ 

ನದಿಯ ತೀರದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಬಹಳ ಹೊತ್ತು ಆಲೋಚಿಸಿ ತಲೆ ಕೆರೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ 
ಒಬ್ಬನ ಬಳಿ ಬುದ್ಧನು ಬಂದು ಕೇಳಿದ. 

“ಏನಯ್ಯಾ, ಇಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನೇ ಕುಳಿತು ಯೋಚಿಸುತ್ತಿ. ನದಿಯನ್ನೇ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದಿ” 

“ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಈ ನದಿಯ ಆಚೆ ದಾಟಿ ಹೋಗುವುದು ಹೇಗೆಂದು ಯೋಚನೆ” 

“ಅಯ್ಯಾ, ನೀನು ಆಚೆ ದಡದಲ್ಲೇ ಇದ್ದೀ. ನಿನಗದು ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ಅಷ್ಟೇ!!! 

ಶಿಷ್ಯ ಆಕಾಶ ನೋಡಿದ. 

9 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 47 


ಶೈವ ದರ್ಶನಗಳು 
ಸ್ಥೂಲ ಅವಲೋಕನ 


ವೇದಾದೌ ಯಃ ಸ್ವರಃ ಪ್ರೋಕ್ತಃ | ವೇದಾಂತೇ ಚ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತಃ ॥ 
ತಸ್ಯ ಪ್ರಕೃತಿ ಲೀನಸ್ಯ ಯಃ ಪರಸ್ಪ ಮಹೇಶ್ವರಃ ॥ 


ಪೀಠಿಕೆ 
ದರ್ಶನ ಎಂದರೆ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಫಿಲಾಸೊಫಿ ಎಂದರೇನು? 
ಜಗತ್ತು ಯಾಕೆ, ಏನು, ಹೇಗೆ ಇದೆ? ಜೀವಕ್ಕೂ ಜಗತ್ತಿಗೂ 
ಸಂಬಂಧವೇನು? ಸುಖದುಃಖಗಳಿಗೆ ಕಾರಣಗಳೇನು? 
ದುಃಖವನ್ನು ಕಡಮೆ ಮಾಡಿ, ಸುಖವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಲು ಏನು 
ಮಾಡಬೇಕು? ಸುಖ, ದುಃಖಗಳು ಏನು, ಹೇಗೆ? ಪರಲೋಕ 
ವುಂಟೆ? ದೇವರುದೈವ। ದೇವೀ ಇತ್ಯಾದಿ ಕರ್ತೃಗಳು ಇದ್ದಾರೊ? 
ಹೇಗಿದ್ದಾರೆ? ಅವರ ಕೆಲಸವೇನು? ಅವರನ್ನು ಒಲಿಸಲು 
ಮಾರ್ಗ ಯಾವುದು? ಪೂಜೆಯೆ? ಒಳ್ಳೆತನದ ಆಚರಣೆಯೆ? 
ಅಲ್ಲ ಎರಡೂ ಬೇಕೆ? ಪರಲೋಕವುಂಟೊ9 ಇದ್ದರೆ ಅಲ್ಲಿಯ 
ವಸ್ಥೆಗಳೇನು? ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗುವುದಾದರೆ ದಾರಿ ಏನು? 
ಜ್ಞಾನ ಎಂದರೇನು? ಅದು ಹೇಗೆ ಬರುತ್ತದೆ? ಕಣ್ಣು, 
ಕಿವಿ, ಮೂಗು ಇತ್ತಾ ದಿಗಳಿಂದಲೆ? ಶಾಸ್ತ ಸ್ವವಿ೦ದಲೊ? 
ಉಪದೇಶಕರಾದ ಜ್ಞಾನಿಗಳಿಂದರೊ? ಯಾವುದು ಎಷ್ಟು 
ಮುಖ್ಯ? 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತಾನಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಮೂಹ ಜೀವಿಯಾಗಿ 
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ೇಗಿರಬೇಕು? ಜಗದ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ನೀತಿ, ಅನೀತಿ ಯಾವುದು?-ಮೊದಲಾದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡಲು ಹೊರಟದ್ದು ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಅಥವಾ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಗಳು. 
ಅವು ಅನೇಕಾನೇಕ ಇವೆ. ದೇಶ, ಕಾಲಾನುಸಾರ ಅದರಲ್ಲಿ ತುಂಬಾ ಶಾಖೆಗಳಿವೆ, 
ಉಪಶಾಖೆಗಳಿವೆ. ಭಾರತೀಯವಾದ ತತ್ತ ಮಾರ್ಗಗಳು ಹಲವು ಆಸ್ತಿಕ, ನಾಸ್ತಿಕ, 
ವೇದ, ಸಾಂಖ್ಯ, ಯೋಗ, ಅದ್ವೈತ, ದ್ವೈತ, ನ್ಯಾಯ, ಶೈವ, ವೈಷ್ಣವ ದರ್ಶನಗಳು ಕೆಲವು. 
ಮತವೆಂದರೆ ಆಚಾರಮಾರ್ಗ, ರಿಲಿಜನ್‌ ದರ್ಶನವೆಂದರೆ ಚಿಂತನಮಾರ್ಗ, 
ಫಿಲಾಸೊಫಿ ಎರಡೂ ಸೇರಿ-ಮತ-ದರ್ಶನ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮತದರ್ಶನ ಮಿಶ್ರಣವು 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಭಾರತದ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಶೈವ ದರ್ಶನವೂ ಒಂದು. ಶಿವ ಈಶ್ವರ, ರುದ, 
ಮಹಾಲಿಂಗೇಶ್ವರನೆಂದು ವಿಖ್ಯಾತನಾದ ದೇವರನ್ನು ಪರಮೋಚ್ಛ ತತ್ವವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ 
ದರ್ಶನವು ಶೈವ ದರ್ಶನ. ಅದರಲ್ಲಿ ಹತ್ತಾರು ಪ್ರಭೇದಗಳು, ಕೊಂಬೆಗಳು ಇವೆ. 
ಭಾರತದ ಪ್ರಾಚೀನ ಧಾರ್ಮಿಕ-ದಾರ್ಶನಿಕ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಶಿವ-ರುದ್ರ ಪ್ರಧಾನವಾದ 
ಶೈವ ಪರಂಪರೆ(ಅಥವಾ ಪರಂಪರೆಗಳು) ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದ ಧಾರೆ. ಅದೇ ಅತ್ಯಂತ 
ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಪದ್ಧತಿ ಎಂಬ ಒಂದು ಊಹೆಗೂ ಅವಕಾಶವುಂಟು. ಶಿವನ ಕಿರಾತರೂಪ, 
ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಶಿವ-ರುದನು ಪ್ರಮುಖ ದೇವತೆಯಾಗಿರುವುದು ಲಿಂಗ (ಸಂಕೇತ) 
ಪೂಜೆ, ಶಿವನು ಭೂತಗಳ ಒಡೆಯನಾಗಿರುವುದು, ಶಿವನ ಹೆಸರುಗಳು, ಶೈವ ಪರವಾದ 
ತಿಪುಂಡ್ರ (ಅಡ್ಡ ನಾಮ  ರ...)ಗಳು ವೈದಿಕ ಸ್ಮಾರ್ತ ಧರ್ಮದ ಸಂಕೇತಗಳಾಗುವುದು- 
ಮೊದಲಾದುವು ಶೈವ ಪ್ರಾಚೀನತೆಯ ಸೂಚಕಗಳು. ಇರಲಿ. ಅಂತೂ 
ಶಿವಾರಾಧನೆಯೆಂಬುದು ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವೆಂಬುದು ಸುವಿದಿತವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಮಧ್ಯಪೂರ್ವದೇಶಗಳಿಂದ ಇಂಡೋನೇಶ್ಯ ತನಕವೂ ಹಬ್ಬಿದ್ದ ಶೈವ ಮತ-ದರ್ಶನವು, 
ಈಗಲೂ ಏಶ್ಯಾದ ಹಲವೆಡೆಗಳಲ್ಲೂ, ಆಫ್ರಿಕಾ, ಅಮೆರಿಕಾ, ವೆಸ್ಟಿಂಡೀಸ್‌ಗಳಲ್ಲೂ 
ಪ್ರಚಲಿತವಿರುವ ಬಹು ಗತಿಶೀಲ ಆರಾಧನಾ ಪದ್ಧತಿ, ರಿಲಿಜನ್‌. 
ದರ್ಶನ (Pಗಿilಂsophy) ಬೇರೆ, ಮತಾಚಾರ ಸಂಪ್ರದಾಯ (೧610900) ಬೇರೆ, 
ಹೌದು. ದರ್ಶನವು ವಿಚಾರ ಪ್ರಧಾನ, ಮತಧರ್ಮವು ಶ್ರದ್ಧಾ ಕೇಂದ್ರಿತ. ಆದರೂ - 
ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತೀಯ ಚಿ೦ತನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ದರ್ಶನ (Pure Philospophy) 
ಕ್ಕಿಂತಲೂ, ಮತ ದರ್ಶನಾತ್ಮಕ ವಾದುವುಗಳುಅಧಿಕ. ಆದುದರಿಂದ - ಈ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ 
ಶೈವ ಮಾರ್ಗದ ಉಭಯ ಮುಖಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸಿ, ಸಂಕ್ಷೇಪವಾಗಿ, ಹೇಳಿದೆ. 


ಶಿವನ ಕೆಲವು ಹೆಜ್ಜೆಗಳು 

ಸುಮಾರು ಏಳು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿನದಿರಬಹುದಾದ (ಕ್ರಿಪೂ. ಐದು 
ಸಾವಿರ) ಸಿಂಧೂನಾಗರಿಕತೆ ಹರಪ್ಪಾ-ಮೊಹೆ೦ಜೊದಾರೋ ಅವಶೇಷಗಳಲ್ಲಿ ದೊರೆತ 
ಪಶುಪತಿ-ಯೋಗಿ ಮೂರ್ತಿ, ಪಶುಪಕ್ಷಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಕುಳಿತ ಕೊಂಬಿನ ಕಿರೀಟದ 
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ಯೋಗಿ. ಪ್ರಾಯಃ ಇದು ಶಿವನ ಪ್ರಾಚೀನ ರೂಪ. (೧೦1೦ 5/3 ಚಿತ್ರ ನೋಡಿರಿ, 
ಶಿವ ಸಂಬಂಧಿಯಾದ ವೈದಿಕ ಆಕರಗಳ ವಿವರ 

ಸಾಂಖ್ಯ, ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ ವೈಶೇಷಿಕ, ಮೀಮಾಂಸಾ, ವೇದಾಂತ ಎಂಬ ಆರು 

ಆಸ್ತಿಕ (ವೈದಿಕ) ದರ್ಶನಗಳನ್ನು, ಅದರ ದೇವಾಸ್ತಿಕ್ಕ (7765610) ಸ್ತರದಲ್ಲಿ ಗಣಿಸುವಾಗ- 
ಮೊದಲ ಐದನ್ನು ಶಿವಪರವಾಗಿ ಗಣಿಸುವುದು ರೂಢಿ, ಸಾ೦ಖ್ಯ-ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ 
ವೇಶಿಷಿಕ, ಮೊಮಾಂಸಾಗಳು ದೇವರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಶಿವ-ರುದ್ರ ಪರವೇ ಆಗಿವೆ. 
ಶಿವನು ಮಹಾಯೋಗಿ, ಯೋಗೀಶ್ವರನೆಂದೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿ-ಮರುಷ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಶಿವ-ಪಾರ್ವತಿಯರನ್ನು ಪೌರಾಣಿಕ-ಮೂರ್ತ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದು ಪ್ರಾಚೀನ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲೆಡೆ ಕಾಣುವ ಪದ್ಧತಿ. ವೇದಾ೦ತ ಪಂಥಗಳು 
ಮಾತ್ರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ವೈಷ್ಣವ. 

ವೇದದ ಶತರುದ್ರೀಯ(ಯಜುರ್ವೇದ), ರುದ್ರಾಧ್ಯಾಯ, ತ್ರೈತ್ತಿರಿಕೇಯ ಆರಣ್ಯಾಕ, 

ಶ್ವೇತಾಶ್ವತರ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಶಿವಸವೋತ್ತಮತ್ವದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಗಮನಾರ್ಹ. 
ವೇದದ ಶತರುದ್ರೀಯವು, ಮುಂದಿನ ಅನೇಕ ಸಹಸ್ರನಾಮ ಅಷ್ಟೋತ್ತರ 
ಶತನಾಮಾವಳಿಗಳಿಗೆ ಮೂಲ ಪ್ರೇರಣೆಯೆನ್ನುವ ಮತವಿದೆ. 

* ದೇಶದಾದ್ಯಂತ ಇರುವ ದ್ವಾದಶ ಜ್ಯೋತಿರ್ಲಿಂಗಗಳ ಪ್ರಾಚೀನತೆ. 

* ಪ೦ಚಭೂತಗಳಿಗಳ ಲಿಂಗರೂಪದಲ್ಲಿ (ಪೃಥ್ವಿ, ಜಲ, ತೇಜಸ್ಸು, ವಾಯು, 
ಆಕಾಶ) (ಯಾದಿ ನೋಡಿ) ಪರಿಕಲ್ಪನೆ. ಇದು ಪ್ರಾಚಿನ ಪ್ರಕೃತಿ ಪೂಜಾರೂಪ. 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಪಂಚಭೂತಗಳು ಶಿವನ ಲಿಂಗ (ಸಂಕೇತಗಳು) ಪೃಥ್ವೀಲಿಂಗ- 
ಏಕಾಂಬರೇಶ್ವರ, ಕಾಂಚೀಪುರಂ, ಜಲಲಿಂಗ-ಜಂಬುಕೇಶ್ನರ, ಅಗ್ನಿಲಿಂಗ 
(ಜ್ಯೋತಿಲಿಂಗ)-ಅರುಣಾಚಲೇಶ್ವರ, ವಾಯುಲಿಂಗ-ಕಾಳಹಸ್ತೀಶ್ವರ, 
ಆಕಾಶಲಿಂಗ -ಚಿದಂಬರ ರಹಸ್ಯ-ಚಿದಂಬರಂನಲ್ಲಿ. 

* ಸ್ಮಾರ್ತ-ವೈದಿಕ ಆಚಾರಗಳ ಮುಖ್ಯ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದ ತಿಪುಂಡ್ರ 
(ಅಡ್ಡನಾಮ) ತ ವು ಶೈವ ನಾಮವಾಗಿಯೇ ಹೆಚ್ಚು ಗುರುತಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 
ಅರ್ಥಾತ್‌, ವೈದಿಕ ಸ್ಮಾರ್ತ ಧರ್ಮಗಳು, ಶಿವ ಪರವಾಗಿಯೆ ಇದ್ದು, ಆ 
ಬಳಿಕ ವೈಷ್ಣವ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಉಚ್ಚಾಯಕ್ಕೆ ಬಂದುವು. ಆಗ ಶೈವ 
ನಾಮವು ಪ್ರಾಚೀನತೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಉಳಿಯಿತು. 

* ಶಾಕ್ತ (ಶಕ್ತಿ ಪ್ರಧಾನ, ದೇವೀಪರವಾದ) ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲೂ, ಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲೂ 
ಶಕ್ತಿ, ದೇವಿಯನ್ನು-ಶಿವ, ಪಾರ್ವತಿಮ ಭವಾನಿ ಎಂದೇ ಪರಿಗಣಿಸುವುದು. 
ಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳು, ಬಹುಶಃ, ಶೈವ-ಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳೆ ಆಗಿವೆ. 

* ಶೈವ ಮತ-ದರ್ಶನದ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ಅಂಗವಾದ ಭಸ್ಮವು, ಯಜ್ಞದ 
ಭಾಗ, ಯಜ್ಞ ಶೇಷ. ರುದ್ರ, ಮಹಾದೇವ ಶಿವನೂ ಅಗ್ನಿಯೂ ಒಂದೇ ಎಂಬ 
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ಕ ಸೂಚನೆಗಳಿವೆ. ಹೀಗೆ ಶಿವ-ರುದ್ರನು ಯಾಜ್ಞಿಕವಾಗಿಯೂ ಪ್ರಾಚೀನತೆ 
ಉಳ್ಳವನು. 

* ಶಿವನ ಕಿರಾತ ರೂಪ, ಗಿರಿನಿವಾಸ, ಗಜವ್ಯಾಘ್ರ ಚರ್ಮಧರತ್ವ, ಪಾರ್ವತಿ 
(ಪರ್ವತದ ಮಗಳು) ಪತಿತ್ವ-ಇವೆಲ್ಲವೂ ಪ್ರಾಚೀನತೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ 
ಚಿಂತನದ ಸೂಚಕಗಳಾಗಿವೆ. 

* ಶಿವ ಲಿಂಗವು ಸಂಕೇತ ಪೂಜೆ, ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಗಿಂತ ಪ್ರಾಚೀನ. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಸರ್ವಸ್ವದ ದ್ಯೋತಕ. 

* ಶಿವ ದೇವಾಲಯಗಳ ಬಹುಶಃ ಪ್ರಾಚೀನ ಎಂಬ ವಾದ. ಕರ್ನಾಟಕ ಕರಾವಳಿ 
ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲೂ. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳು ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರಾಚೀನತೆ ಹೊಂದಿವೆ. 

ಶಿವನು ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ಶಿವ, ಸ್ಥಾಣು, ಈಶ, ಈಶ್ವರ, ಮಹಾದೇವ, ಭರ್ಗ, 

ಅಭವ, ಸರ್ವೇಶ್ವರ, ಗುಹೇಶ್ವರ, ಭೂತಪತಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳಿಗೆ,-ಬಹ್ಮ ವಿಷ್ಣುಗಳ 
ಹೆಸರುಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪಾರಮ್ಯ ಮತ್ತು ಭಾರ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

€ ಹಿಮಾಲಯವು ಶಿವನ ವಾಸಸ್ಥಾನ, (ಕೈಲಾಸ ಗಿರಿ) ಎಂಬ ವಿಚಾರ. ಶಿವನ 
ರೂಪವೇ ಹಿಮಾಲಯದ ರೂಪವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಉತ್ತರದ ಕಾಶ್ಮೀರ, 
ಹಿಮಾಲಯ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣದ ತುದಿ ಕನ್ಯಾಕುಮಾರಿ ರಾಮೇಶ್ವರಗಳು ಶಿವ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಾಗಿರುವುದು. 

* 'ಈಶ್ವರ' (ಒಡೆಯ, ಸ್ವಾಮಿ) ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ಶಿವನೆಂಬ 
ದೇವರ ಬಗೆಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು. 

ಅ ಅಸಂಖ್ಯ ಶಿವಾಲಯಗಳು, ಶಿವ ಕತೆಗಳು, ಶಿವ ಜಾನಪದ ವೈವಿಧ್ಯ, ಶಿವ 
ಪುರಾಣ, ಶಿವ ಸ್ತೋತ್ರಗಳು, ಬಂಡೆ ಪರ್ವತ ತೀರ್ಥ ವೃಕ್ಷ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯಗಳು, 
ಕಾವ್ಯ ಸ್ತೋತ್ರ, ನಾಟಕಗಳಲ್ಲಿ ಶಿವನ ಚಿತ್ರ ಚಿತ್ರಣಗಳು. 

* ಇವು ಶಿವ ರುದ್ರನ ಪ್ರಾಚೀನತೆ ಮತ್ತು ವಿಸ್ತಾರದ ತೀರ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತ, ಸೂಚನೆಗಳು. 
ಇಂತಹವು ಎಷ್ಟಿವೆ ಎಂದರೆ - ಎಷ್ಟೋ ಇವೆ. 


ಶೈವ ದರ್ಶನಗಳು 


ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಶೈವದರ್ಶನದ ಮೂಲಗಳ ಕುರಿತು, ಊಹೆಗಳನ್ನೇ 

ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ-ಮೊಹೆಂಜೊದಾರೋದಿಂದ, ಶ್ರೀ ಬಸವಣ್ಣನ ಕಾಲದ 

ವರೆಗಿನ ಸ್ಥೂಲವಾದ ಒಂದು ಚಿತ್ರವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ದರ್ಶನ 

ದೃಶ್ಯದಲ್ಲಿ-ಅನೇಕ ಮಾರ್ಗ, ಉಪಮಾರ್ಗಗಳು, ಗಿರಿ ಗುಹೆಗಳೂ, ಪ್ರವಾಹಗಳೂ, 

ತೊರೆಗಳೂ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಶೈವ ದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಹೀಗೆ ವಿಂಗಡಿಸಬಹುದು. 

1. ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಆಗಮಿಕ (ಆಗಮಗಳೂ ವೇದ ಮೂಲವೆಂದೂ ಅಭಿಮತವಿದೆ) 
ಅಥವಾ 
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2. ದಕ್ಷಿಣ (ಸೌಮ್ಯ) - 
ವಾಮ (ಉಗ್ರ) ಮಾರ್ಗಗಳು. ಕಾಪಾಲಿಕ, ಭೈರವ ತಂತ್ರ 
ಅಥವಾ 
3. ದ್ವೈತ ಪರ - ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವ 
ಅದ್ವೈತ ಪರ - ಪ್ರತ್ಯಾಭಿಜ್ಞಾ ತ್ರಿಕ/ಸ್ಪಂದ ದರ್ಶನ 
ಎಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತಪರ-ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ, ತಮಿಳು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವ. 
4. ಇನ್ನೊಂದು ಬಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಚೀನ ಶಿವಾರಾಧನೆ - ಜನಾಂಗೀಯ ಆಚರಣೆ, ವೈದಿಕಾಚರಣೆ, ಆಗಮಿಕ 


ಆಚರಣೆ 


ಸಿಂಧೂ ಶೈವ ಮೂಲದ ಆಚರಣೆ 


ಕ್‌ ಸ 


ಶೈವ ಶಾಕ್ತ ಆಗಮ/ವೇದ ಇತರ ಮಂತ್ರಮಾರ್ಗ ಅತಿಮಾರ್ಗ 
ಪೌರಾಣಿಕ ಕಾಪಾಲಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವ 
ಜನಪ್ರಿಯ ಶೈವಾಚಾರಗಳು ಕೌಲ-ತ್ರಿಕ-ಸ್ಪಂದ ತಮಿಳು 
ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವ 

ದೇವಾಲಯ, ವ್ರತಗಳು ಪಾಶುಪತ 
ಶಿವಾಚಾರಗಳು ಲಕುಲೀಶ 

ಕಾಳಾಮುಖ 

ಅಘೋರ ಲಿಂಗಾಯತ, ಶರಣಪಥ, ಅಲ್ಲಮ- 

ಬಸವಮಾರ್ಗ 
ನಾಥ ಪಂಥ 1 


ವೇದ | ಪುರಾಣ । ತಂತ್ರ ಮೂಲ (ಸ್ಕಾಂಡರ್ಸನ್‌ ವಿಭಾಗ ಪದ್ಧತಿ) 


ವೇದ ಪುರಾಣ ಶೈವಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಮೊಮಾಂಸಾ ಸ್ಮಾರ್ತ ಭೈರವ 
ನ್ಯಾಯವೈಶೇಷಿಕ ಶಿವ ಪ್ರಧಾನ ಪಂಚಾಯತನ 
ಶಿವ ಪಂಚಾಯತನ ಪಾಶುಪತ 
ಕೌಲ (Kaula) 


ಶಿವನನ್ನು ಸರ್ವೋತ್ತಮವಾಗಿ ಅಥವಾ ಸರ್ವವಾಗಿ, ಜಗತ್ಸಾರಣವಾಗಿ, ಧಾರಕವಾಗಿ, 
ನಿಯಾಮಕವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಅಥವಾ ಸರ್ವೋತ್ತಮ ತತ್ತ್ವ (ದೈವ)ವೆಂದು ಶಿವನನ್ನು 
ಹೇಳುವ ದರ್ಶನವೇ (ಗಳೇ) ಶೈವ. ಪಾರಾಂಪರಿಕವಾಗಿ -"ಶಿವ' ಶಬ್ದವನ್ನು ಅಂಕಿತವಾಗಿ 


(ಹೆಸರಾಗಿ) ಮತ್ತು ವಿಶೇಷಣವಾಗಿ (ಮಂಗಲಕರ, ಶ್ರೇಷ್ಠ ಶಾಂತ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ) 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 52 


ಹೇಳಿರುವುದರಿಂದ-ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷ್ಣು, ಗಣಪತಿ ಮೊದಲಾದವರೂ "ಶಿವ'ರೇ. ಆದರೂ - 
ಇಲ್ಲಿ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ದೇವನೊಬ್ಬನನ್ನು ಕೇಂದ್ರಿಸಿ ಹೇಳುವುದರಿಂದ-ಶಿವ, ರುದ್ರ ಪಶುಪತಿ, 
ಎಂಬುದನ್ನು ಆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಪಾರಂಪರಿಕ ಪದ್ಧತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಶಿವ, ವಿಷ್ಣು, ಶಕ್ತಿ (ದುರ್ಗೆ, ದೇವಿ) ಗಣಪತಿ, ಕುಮಾರ (ಸ್ಕಂದ, ಷಣ್ಮುಖ) ಸೂರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮ ಈ ಆರು ಪ್ರಧಾನ ಉಪಾಸ್ಕದೇವರು. 

ಈ ಪೈಕಿ-ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ದೇವಾಲಯ, ಪೂಜೆ, ಅರ್ಚನೆ ವಿರಳ. ಕಾರಣವೇನು? 
“ನಿನಗೆ ಪೂಜೆ ಇಲ್ಲದಿರಲೆಂಬ ಶಾಪ”ದ ಕತೆ, ಅಂತಿರಲಿ. ಮೂಲತಃ ಬ್ರಹ್ಮವು- 
ಯಜ್ಞ, ವೇದ ಮತ್ತು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಬ್ರಹ್ಮವಸ್ತು(ಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬ ನಿರಾಕಾರ ತತ್ತ್ವ 
ಮೂಲ, ಬ್ರಹ್ಮಣದೊಡ್ಡದಾದುದು, ಬೃಹತ್‌) ವಾದುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಪೂಜೆ, ಆಲಯಗಳ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲ. ಬಹುಶಃ ಈ ಪ್ರಾಚೀನ ಸಂಕೇತದ ಜನಪ್ರಿಯ ರೂಪವೇ ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ 
ಕಾಣುವ-ಕಾಡು, ತೋಟ, ನದೀತಟಗಳಲ್ಲಿ ಸೀಮಿತ ಆರಾಧನೆಗೊಳಗಾಗುವ ಬರ್ಮನ್‌, 
ಬೀರ್‌ ಬ್ರಹ್ಮ ಬೆರ್ಮೆರ್‌ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿರಬಹುದು. ಉಳಿದ ಐದರಲ್ಲಿ-ಸೂರ್ಯ(ಸೌರಮತ) 
ಗಣಪತಿ(ಗಾಣಾಪತ್ಯಮತ), ಸ್ಕಂದ(ಕೌಮಾರ ಮತ)ಗಳು ಸೀಮಿತ. ವಿಷ್ಣು, ಶಿವ, 
ದೇವಿ ಇವು ಮುಖ್ಯ (ಇನ್ನೂ ದೇಶ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಂತ, ವೀರ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಭೂತಾದಿಗಳು ಇವೆ. ಅದು ಬೇರೆ ಕಲ್ಪ) ಇದರಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತ ಶಿವನ ವಿಚಾರ. 


ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 

ಈಗ ಭಾರತೀಯ ಚಿ೦ತನದಲ್ಲಿ ಜನಪ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಜೀವಂತ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿರುವ 
ಬ್ರಹ್ಮ-ವಿಷ್ಣು-ಮಹೇಶ್ವರ ಎಂಬ ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಕುರಿತು ಇಲ್ಲಿ ವಿಚಾರ 
ಅಗತ್ಯ. ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಸ್ಥಿತಿ-ಪಾಲನೆಗೆ ವಿಷ್ಣು, ಲಯಕ್ಕೆ ಶಿವ, ಲಯಾಭಿಧಿಕಾರಿ. ಇದು 
ಎಲ್ಲರ ಬಾಯಲ್ಲಿರುವ ಒಂದು ಸುಂದರ ವಿಚಾರ. ಇದು ಕೂರ್ಮಪುರಾಣ, ಮೈತ್ರೀ 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲೂ ದೇವೀ ಸಂಬಂಧವಾದ ಕತೆಗಳಲ್ಲೂ ಇದೆ. 

ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಪ್ರಕಾರ-ಮೂವರೂ ಸಮಾನರು. ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಸಮಾನತೆ, ಅಥವಾ 
ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಐಕ್ಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವಿದು. ಇದರಲ್ಲೂ ಶಿವ ಕೇಂದಿತ, ವಿಷ್ಣು ಕೇಂದ್ರಿತ (ಉಳಿದಿಬ್ಬರು 
ಸಹಾಯಕರು)ಗಳೂ ಇವೆ. 

ಇದೊಂದು ಸಮನ್ವಯ ಸಿದ್ಧಾಂತ, ಮತೀಯ ಸಾಮರಸ್ಯ, ಕಲಹ ನಿವಾರಣೆ. 
ಸ್ವಭಾವತಃ ಸಮನ್ವಯಶೀಲವಾದ, ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು, ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದು, 
ಒಂದೇ ಹಲವು ಎಂಬ ಧೋರಣೆ ಭಾರತೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಚಿ೦ತನಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ನಿಹಿತ. 
ವೇದದಲ್ಲೂ "ಏಕಂಸತ್‌', “ಸದೇವ ಅಗ್ರ ಆಸೀತ್‌' ಮೊದಲಾಗಿ-ಇದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸು ಬಹು ಹಾರ್ದವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳ ಶಕ್ತಿಗಳೂ-ಶಕ್ತಿತ್ರಯವು-ಸರಸ್ವತಿ, ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಪಾರ್ವತಿ ಕೂಡ ಒಂದೇ ಶಕ್ತಿ 
ತತ್ವದ ರೂಪಗಳು ಎಂದಿದೆ. ನವರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ 3 x3 ಇ 9 ಹೀಗೆ ಆರಾಧನೆಗೂ 
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ಇದೇ ಮೂಲದಿಂದ ಮಹಾಲಕ್ಷ್ಮಿ ಮಹಾಕಾಳಿ, ಮಹಾಸ ರಸ್ತತಿ ಎಂಬುದಾಗಿ ಇವೆ. 

ಇಲ್ಲಿ ನಾವು ವಿವೇಚಿಸುವ. "ಶಿವನು, ಏಕೈಕನಾಗಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಶಿವ 
ಹೊರತು ರುದ್ರ ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳಲ್ಹೊಬ್ಬನಾದ ತವಕ ಇದು ದಾರ್ಶನಿಕ-ಪಾರಿಭಾಷಿಕ 
ವಿಷಯ. ಇದರ ಶಾಖೆಗಳಲ್ಲಾದರೂ-ಬಹ್ಮ ವಿಷ್ಣುಗಳೂ ಶಿವನಿಂದ ಉದ್ಭೂತರು, 
ಶಿವನ ಭಕ್ತರು, ಶಿವನ ಸಂಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ಬದ್ಧರು, ಸಹಾಯಕರು. ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಸಮಾನತೆ 
ಮತ್ತು ಶಿವಸರ್ವೋತ್ತಮ ವಾದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ. 


ಶಿವ-ವಿ 

ಸ್‌ ಮತ ಧರ್ಮದಾರ್ಶನಿಕ ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ಕಾಣುವ ಒಂದು ಸಂಗತಿ 
ಎಂಬುದರಿಂದ, ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸೂಚನಾ ಮಾತ್ರವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಿದೆ. ಶಿವ- 
ವಿಷ್ಣು ಇಬ್ಬರೂ ಪ್ರಾಚೀನ, ವೇದೋಕ್ತ ದೇವರು. ಒಂದು ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನೇ. 
ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ. ಶಿವ- -ವಿಷ್ಣುಗಳಿಗೆ ಜಗಳವಿಲ್ಲವಾದರೂ, ಅವರ ಭಕ್ತರಿಗೆ 
ಬಹಳ ಆಗಿವೆ. ಈಗಲೂ ಸ್ವಲ್ಪ ವಿವಾದಗಳಿವೆ. ಆದರೂ ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈಗ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿದೆ. 

ಹರಿ-ಹರ ಶಬ್ದದ ಮೂಲ ಒಂದೇ. "ಹ್ಗ ೈಂಜ್‌' "ಹರಣೇ' ಎಂಬುದು ಧಾತು 
ವಿವರ. ಹರಿಸುವವನು- ಪಾಪ ನಿವಾರಕ, ಭವ ನಿವಾರಕ, ದುಷ ಪತ್ತ ಹರಿಸುವವನು 
ಎಂದು ಅರ್ಥ. ಶಿವನು ಸರ್ಪಾಭರಣ. ವಿಷ್ಣು ಸರ್ಪಶಯನ. ನಾರಾಯಣನು ಹಾಲಿನ 
ಸಮುದದಲ್ಲಿ, ಶಿವನು ಅದರದೆ ಘನ ರೂಪವಾದ ಹಿಮದ ರಾಶಿಯ ಮೇಲೆ, 
ವಾಸಿಸುತ್ತಾರೆ ಇಬ್ಬರೂ ಇರುವುದು ಮಾವಂದಿರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ | 

ಆದರೂ ಭೇದಗಳೂ ಇವೆ. ಶಿವನು ಕಿರಾತ, ಬೇಟೆಗಾರ, ಚರ್ಮಧಾರಿ. ಸ್ಮಶಾನವಾಸಿ 
ಭೂತಗಳ ಒಡೆಯ, ತಾ೦ಡವನರ್ತಕ, ತ್ರಿನೇತ್ರ, ಡಮರುವಾದಕ, ತ್ರಿಶೂಲಧರ, ವನ್ಯ- 
ಜಾನಪದ ಪ್ರಾಚೀನರೂಪಿ, ಆದಿನಾಥ, ವೈದ್ಯನಾಥ, ಪರ್ವತದ ಅಳಿಯ. 

ಎಷ್ಟು ಪೀತಾಂಬರ, ಶೇಷ ಶಯನ, ಭೂದೇವಿ ಶ್ರೀದೇವೀ ರಮಣ, ಭೂಮಿ, 
ಸಂಪತ್ತುಗಳ ಒಡೆಯ ಕಿರೀಟ, ಆಭರಣ, ಎಲ್ಲವೂ ನಾಜೂಕು. ಗರುಡವಾಹನ. 
ಕೌಸ್ತುಭಾದಿ ರತ್ನಗಳ ಹಾರ ಧರಿಸಿದ್ದಾನೆ-ಗುಪ್ತ ಕಾಲದ ರಾಜತ್ವದ ಸಂಪತ್ತಿನ ಕಲ್ಪನೆಯ 
ರೂ ಜರಕಕಣು ದೇವರು. ಆದರು ಅವನೂ ಸನಾತನ, ಜಸವು ವಿಷ್ಟು-ವ್ಯಾಪ್ತ 
ನಾರಾಯಣ, ಸರ್ವಭೂತ ನಿವಾಸಿ. 

ಇವರ ಹೆಸರಲ್ಲಿ ಶೈವ ವೈಷ್ಣವ ಭೇದ, ವಿವಾದ, ಚರ್ಚೆ, ವಾಗ್ವಾದ, ಜಗಳಗಳು 
ಆಗಿವೆ. ಮತವೇ ಬತ ಮತಿ ಹಾಳಾಗುತ್ತದೆ ತಾನೆ? 

ಶೈವ -ವೈಷ್ಣವ ಕಲಹ ಶಮನಕ್ಕಾಗಿ-ಹರಿಹರೇಶ್ವರ, ಶಂಕರನಾರಾಯಣ, ಅಯ್ಯಪ್ಪ 
ರಾಂ ಪುತ್ರ), ಶಿವ ಎಷ್ಟು ಐಕ್ಕದ ಕತೆಗಳು- ಹೀಗೆಲ್ಲ ಕಲ್ಪಿತಗೊಂಡು ಹರಿವು. 
ಶಿವನು ಎಷ್ಟು ಭಕ್ತ, ಎಷ್ಟುವು ಮಹಾಮಹೇಶ್ವರ(ಕ ವ)ನೆಂದೂ ಇದೆ: 
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ಶಿವಾಯ ಎಷ್ಟು ರೂಪಾಯ ಶಿವ ರೂಪಾಯ ವಿಷ್ಣುವೇ | 
ಶಿವಸ್ಯ ಹೃದಯಂ ವಿಷ್ಣು: ವಿಷ್ಣೋಸ್ತು ಹೃದಯಂ ಶಿವಃ ॥ 
- ಎಂದು ಆರ್ಷಮತ ಔದಾರ್ಯ. 


ದರ್ಶನ ಸಂಕ್ಷೆ ಆಪ 


ಈಗ ಪ್ರಮುಖ ಶೈವ ದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ನೋಡಬಹುದು. ಶೈವ ದರ್ಶನ 
-ಮತಾಚಾರಗಳ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಭೇದಗಳನ್ನೂ, ವಿವರಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಶೈವಾಗವು, 
ತಂತ್ರಗಳು, ಸಿದ್ಧಾಂತ ಪ್ರಭೇದಗಳು, ಶೈವ ವೇದಾ೦ತ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳು - ಕೌಲ 
ಮೊದಲಾದ ಆಕರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಪದಾರ್ಥ ಭೇದಗಳನ್ನೂ ವಿವರಿಸಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರಧಾನವೆನಿಸಿರುವ ಶೈವ ಮತದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಸಂಕ್ಷೇಪಿಸಿದೆ, ಅಷ್ಟೆ 


ಶೈವದರ್ಶನದ ಕೆಲವು ಪ್ರಮುಖ ಆಕರಗ್ರಂಥಗಳು 

ತಂತ್ರಾಲೋಕ 

ಮಹಾನ್‌ ಪ್ರತಿಭಾಶಾಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿದ್ವಾಂಸ. ಅಭಿನವ ಗುಪ್ತಾಚಾರ್ಯ ರಚನೆಯಾದ 
ಈ ಗಂಥವು ಅದ್ವೈತ ಪರ ಶೈವ ದರ್ಶನ-ಮತ ಧರ್ಮಗಳ ವಿಶ್ವಕೋಶದಂತಿದೆ. 
ಅರವತ್ತನಾಲ್ಕು ಶೈವಾಗಮಗಳು ಮತ್ತು ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಭೇದಗಳು ಇದರಲ್ಲಿ 
ವಿವೃತವಾಗಿವೆ. ಸಮಗ್ರ, ಖಚಿತ, ಉದಾರ ಪರಿಶೀಲನೆಗೆ, ಸುಂದರ ವಿವರಣೆಗೆ, ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಪ್ರಮೇಯಗಳ ನಿಶ್ಚಿತ ಪಾಂಡಿತ್ಯಪೂರ್ಣ ಮಂಡನೆಗೆ ಮಾದರಿಯೆನಿಸಿದ ಈ ಉದ್ದ 
ಕೃತಿಯು-ಭಾರತೀಯ ಮತ್ತು ಜಾಗತಿಕ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖ 
ಕೃತಿಗಳ ಪಂಕ್ತಿಗೆ ಸಂದ ಕೃತಿಯಾಗಿದೆ. ತಂತ್ರಸಾರವೆಂಬುದು(ಅಭಿನವ ಗುಪ್ತನೇ ಬರೆದ) 
ಈ ಕೃತಿಯ ಸಾರಾಂಶ. 

ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ಕಾರಿಕಾ: ಉತ್ಪಲ ದೇವ (ಕ್ರಿ.900-950) ರಚಿತವಾದ ಕಾರಿಕಾ 
ಗ್ರಂಥ. ಇದು ಸೋಮಾನಂದನ ಪುತ್ರನಾದ ಉತ್ಪಲ ದೇವನು ರಚಿಸಿದ ಕೃತಿಯಾಗಿದ್ದು, 
ತನ್ನ ತಂದೆ ಮತ್ತು ಗುರುವಿನ ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞ ದರ್ಶನ (ಜೀವನು ಮರೆತು ಕಳಕೊಂಡ 
ಶಿವನನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು ಎಂಬ ದೃಷ್ಟಿ). ಇದರಲ್ಲಿ ಪಂಚಕ್ರಿಯಾ, (ಐದು ಬಗೆಯು 
ಧ್ಯಾನಗಳು), ವಿಕಲ್ಪ ಕ್ಷಯ (ದ್ದೆ ಪತೆ ಭಾವ ವಿನಾಶ), ವಾಹಭೇದ (ಆಂತರಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳ 
ಪ್ರವಾಹ ಭೇದ), ಶಕ್ತಿ ವಿಕಾಸ (ಇಂದ್ರಿಯ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯ ಗುರುತಿಸುವಿಕೆ) ಶಕ್ತಿ 
ಸಂಕೋಚ (ಇಂದ್ರಿಯ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವುದು, ಸಂಕೋಚ) 
ಧ್ಯಾನ ಪದ್ಧತಿಗಳು, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಾದ (ಶಿವನ ಸ್ವ-ತಂತ್ರತೆ ಮಾಯಾವಾದಕ್ಕೆ ವಿಭಿನ್ನವಾಗಿ, 
ಇಚ್ಛಾವಾದ ಎನ್ನಬಹುದು. ಜಗತ್ತು ಜೀವ, ಈಶ್ವರ, ಮಲ (ಪಾಶ) ಮುಂತಾದವುಗಳ 
ವಿವರಣೆಗಳಿವೆ. 

ಸ್ಪಂದಕಾರಿಕಾ : ಭಟ್ಟಕಲ್ಲಟನು ಶಿವಸೂತ್ರಗಳ ಬಗೆಗೆ ಬರೆದ ಕಾರಿಕಗಳ ಗ್ರಂಥ. 
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ಶಿವಾದ್ವೈತ : ಬಾದರಾಯಣರ ವೇದಾಂತ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಶಿವ ಪರವಾದ ಅದ್ವೈತ 
ಪರವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ. ಇದಕ್ಕೆ ಮಹಾವಿದ್ವಾಂಸರಾದ ಅಪ್ಪಯ್ಯ ದೀಕ್ಷಿತರು ಬರೆದ 
ಶಿವಾರ್ಕಮ್ಮಣಿ ದೀಪಿಕಾ ಎಂಬ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಿದೆ. ಇವೆರಡು ಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ವೇದಾಂತದ ಬುನಾದಿಯಲ್ಲಿ ಭದ್ರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲಿಸಲು ನೆರವಾಗಿವೆ. | 

ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶಿಖಾಮಣಿ : ಶಿವಯೋಗಿ ಶಿವಾಚಾರ್ಯ ರಚಿತವಾದ ಜಗದ್ಗುರು 
ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯರ ಉಪದೇಶಗಳ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿದೆ. ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯರು ವೀರಶೈವ 
ಮತ ಪರಂಪರೆಯ ಪಂಚಾಚಾರ್ಯರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರು (ದಾರುಕ, ಏಕೋರಾಮ, ಪಂಡಿತಾರಾಧ್ಯ 
ವಿಶ್ವಾರಾಧ್ಯರು ಇತರ ನಾಲ್ವರು) ಈ ಗ್ರಂಥವು ವೇದೋಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಆಗಮಾದಿ 
ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ವೀರಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಕ್ರೋಡೀಕರಿಸಿ ಪೂರ್ಣತೆಗೆ ತಲುಪಿಸಿದ 
ಗ್ರಂಥವಾಗಿ, ವೀರಶೈವದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷ ಮನ್ನಣೆ ಹೊಂದಿದೆ. ನೂರೊಂದು ಸ್ಥಳಗಳ 
ವಿಚಾರ, ವೀರಶೈವರ ದಾರ್ಶನಿಕ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮತ್ತು ಪರಿಭಾಷೆಗಳ ವಿವರಣೆ 
ಇದರಲ್ಲಿರುವುದು. 


ಮೂವತ್ತಾರು ಪದಾರ್ಥಗಳು 

ಅಭೇದ, ಭೇದಾಭೇದ, ಭೇದ ಮಾರ್ಗಗಳಿಗೂ ವೈದಿಕ, ತಾಂತ್ರಿಕರಿಗೂ, ಪ್ರಾಯಃ 
ಸರ್ವಶೈವರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾಗಿರುವ ಪದಾರ್ಥಗಳು ಅಥವಾ ತತ್ವಗಳು ಮುವತ್ತಾರು. 
ಒಟ್ಟು ಲೋಕಾಲೋಕ ಜಗವನ್ನು ಅತಿ ಹೆಚ್ಚು ತತ್ತ್ವಗಳಾಗಿ ಹೇಳಿದುದು, ಶೈವದರ್ಶನ, 
(ಸಾ೦ಖ್ಯವು ಇಪ್ಪತ್ತೈದು, ನ್ಯಾಯ ವೈಶೇಷಿಕವು ಏಳು ಮತ್ತು ಹದಿನಾರು, ಮೊಮಾಂಸಾದಲ್ಲಿ 
ಎಂಟು ಅಥವಾ ಐದು, ವೇದಾಂತದಲ್ಲೂ ಸುಮಾರಾಗಿ ಅಷ್ಟೆ ಬೌದ್ಧರಲ್ಲಿ ಐದು(ಸ್ಕಂದ) 
ಮತ್ತು(ದ್ವಾದಶಾಯತನ), ಜೈನದಲ್ಲಿ ಏಳು ಮತ್ತು ಒಂಬತ್ತು, ಮಾಧ್ವ ಮತದಲ್ಲಿ ಹತ್ತು 
ಪದಾರ್ಥಗಳು, ದವ್ಯಗಳು ಇಪ್ಪತ್ತು (ಹೀಗೆ ವಿವಿಧವಾಗಿದೆ) ಮೂವತ್ತಾರು ಎಂಬ ಈ 
ಸಂಖ್ಯೆಯ ಶೈವ ಶಾಕ್ತ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ, ಶೈವಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳಿಗೂ ಆಗಮಗಳಿಗೂ 
ಸಮಾನವಾಗಿ ಮಾನ್ಯವಾಗಿವೆ. ಅವು ಹೀಗಿವೆ : 

- ಶಿವ, ಶಕ್ತಿ, ಸದಾಶಿವ, ಈಶ್ವರ, ಶುದ್ಧ ವಿದ್ಯಾ-ಇದು ಶಿವತತ್ತ್ವ 

- ಮಾಯಾ, ಕಲಾ, ವಿದ್ಯಾ, ರಾಗ, ಕಾಲ, ನಿಯತಿ, ಪುರುಷ, ಪ್ರಕೃತಿ, ಬುದ್ಧಿ, 
ಅಹಂಕಾರ, ಮನಸ್ಸು, ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಐದು ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಶಬ್ದ, 
ರೂಪ, ರಸ, ಗಂಧ, ಸ್ಪರ್ಶ ಪಂಚಭೂತಗಳು, ಸೇರಿ ಮುವತ್ತಾರು. 

ಪಶು, ಪತಿ, ಪಾಶ : ಹೀಗೆ ಮೂರು, ಈ ಮೂರೇ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಮೂವತ್ತಾರು. 
ಪರಮಶಿವನು ಈ ಮೂವತ್ತಾರರಲ್ಲಿ ಗಣನೆಗೆ ಸೇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅವನು ತತಾ ಸ್ವ್ವಾತೀತನು, 
ವ್ಯೋಮ ಶಿವನು. ಆತನು ಮೂವತ್ತೇಳನೆಯ ತತ್ತ ಎಸ ಅಲ್ಲ. ಸರ್ವಾತೀತ ಅಗಣಿತ 
ಮಹಿಮನು. ಪಶುಪತಿಯು, ಪಶು (ಜೀವ)ವನ್ನು, ಪಾಶ (ಮಲ, ಮಾಯೆ)ಯಿಂದ 
ಬಿಡಿಸಿ, ಮೋಕ್ಷವನ್ನೀಯುವನು. ಅದಕ್ಕೆ, ಜ್ಞಾನ, ಸಾಧನೆ, ಅನುಗ್ರಹ, ಎಲ್ಲವೂ ಅಗತ್ಯ. 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 56 


ಇದು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಶೈವ ಚಿಂತನದ ಸಾರ. 
ಶೈವ ಮತದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ದ್ವೈತಪರ (ಪಾಶುಪತ) ಅದ್ವೈತ ಪರ(ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ) 
ಭೇದಾಭೇದ-ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ಪರ (ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ, ವೀರಶೈವ) ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಒಲವುಗಳಿವೆ. ಮೂಲಪದಾರ್ಥ, ಪಶು, ಪತಿ, ಪಾಶ ಮೊದಲಾದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳ 
ಕುರಿತು ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. 
ಪಾಶುಪತ ದರ್ಶನ :- ಬಹುಶಃ ಶೈವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಇದು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಾಚೀನ. 
(ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವವೇ ಪ್ರಾಚೀನವೆಂದೂ ಒಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವುಂಟು) ನಕುಲೀಶ ಅಥವಾ 
'ಲಕುರಿಶ ಎಂಬ ಆಚಾರ್ಯನು (ಸ್ಥಳ : ಬರೋಡಾ, ಬ್ರೋಚ್‌) ಇದನ್ನು ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೊಳಿಸಿದನು. 
ಇದು ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಹಬ್ಬ, ಈಗಲೂ ಪತ್ಯಕ್ಷ, ಪರೋಕ್ಷ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಭಾವಿಯಾಗಿದೆ. 
ಮೂಲ ಬ್ರಹ್ಮ -» ಭಾರದ್ವಾಜ. ಪಾಶುಪತ । ಶೈವ-ಶಕ್ತಿ ಮುನಿ / ಕಾಲದಮನ 
- ಆಪಸ್ತಂಭ । ಕಾಪಾಲಿಕ - ಕುಬೇರ । ಆಚಾರ್ಯರು. 
ಪಾಶುಪತವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸಾಧನಾ ಮಾರ್ಗ. ಕಾರ್ಯ, ಕಾರಣ, ಯೋಗ, ವಿಧಿ 
ಮತ್ತು ದುಃಖಾಂತವೆಂಬ ಐದು ಅಂಶಗಳು ಈ ದರ್ಶನದ ಹೃದಯವಾಗಿವೆ. ಕಾರ್ಯವೆಂದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿ, ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಶಿವನೆಂಬ ಪಶುಪತಿ. ಅವನು ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ 
ತತ್ತ್ವ ಪಶುವಾದ ಜೀವನು ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಲು ಯೋಗ ಮತ್ತು ವಿಧಿ ಎಂಬ 
ಎರಡಂಶಗಳ ಸಾಧನೆ ಬೇಕು. ಯೋಗವೆಂದರೆ-ಜಪ, ಧ್ಯಾನಗಳು. ಚಕ್ರ. ಜ್ಞಾನ, 
ಶರಣಾಗತಿಗಳಿಂದ ಪರಮೈಶ್ವರ್ಯ ಸಿದ್ಧಿಯಾಗುವುದು. 
ವಿಧಿ ಎಂದರೆ ಮಾಹೇಶ್ವರ ಸಾಧನೆಗಳು. ಶಿವನ ಲೀಲಾ ರೂಪ ಮತ್ತು ಉಗ್ರರೂಪಗಳ 
ಅನುಕರಣೆ ಇಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿಷ್ಟ ಪೂಜಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಗುವುದು, ಗಾನ ಮಾಡುವುದು, 
ಕುಣಿಯುವುದು, ನರ ಕಪಾಲದಲ್ಲಿ ಆಹಾರ ಸೇವಿಸುವುದು, ಹೋರಿಯಂತೆ ಹುಡು 
ಹುಡುಕ್ಕರಿಸುವುದು, ನಮಸ್ಕರಿಸುವುದು, ಭಸ್ಮಸ್ನಾನ ಮಾಡುವುದು, ಭಸ್ಮಲೇಪನ 
ಮಾಡುವುದು, ಭಸ್ಮಶಯನ, ಸ್ಮಶಾನದಲ್ಲಿ ಆಹಾರ ಸೇವನೆ, ಭಸ್ಮ ಸೇವನೆ ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದುವು ಸೇರಿವೆ. 
ಶೈವ-ಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಕೌಲ ಮಾರ್ಗದ ಪಂಚ"ಮ' ಕಾರಗಳು ಇದೇ 
ರೀತಿಯ ಸಾಧನಾವಿಧಿಗಳು. ಕುಲವೆ೦ದರೆ ಕುಂಡಲಿನೀ, ಅದನ್ನು ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸುವವನು 
ಕೌಲ. ದುಃಖಾಂತವೆಂದರೆ-ದುಃಖಗಳ ಕೊನೆ. ಮಿಥ್ಯಾಜ್ಞಾನ, ಅಧರ್ಮ, ಸಕ್ತಿ, ಚ್ಯುತಿ, 
ಪಶುತ್ವ (ಅಲ್ಪಜ್ಞತ್ತ ಈ ಐದು ಮಲ (ಪಾಶ)ಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ. ಮೋಕ್ಷದೃಕ್‌ ಶಕ್ತಿ, 
ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿ ಲಾಭ. ಇದರಲ್ಲಿ ದರ್ಶನ, ಜ್ಞಾನ, ಮನನ, ವಿಜ್ಞಾನ, ಸರ್ವಜ್ಞತ್ವ, ಮನೋಜವಿತ್ವ 
(ಕಾರ್ಯಸಿದ್ಧಿ) ಕಾಮರೂಪಿತ್ವ, ವಿಕರಣ ಧರ್ಮಿತ್ವ (ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಲ್ಲದೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವಿಕೆ) 
' ಮೊದಲಾದುವು ಸೇರಿವೆ. 
ಬ ಕೌ “ಕೌಲ' ಎಂದರೆ ಶಿವ. ಮದ್ಯ, ಮಾಂಸ, ಮತ್ಸ್ಯ, ಮುದ್ರಾ, ಮೈಥುನ ಇವು 
ಕೌಲ ವಾಮಾಚಾರದ ವಿಧಿಗಳು. ಈ ಐದು ಮಕಾರಗಳಿಗೆ, ವಾಮ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣ 
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ಎಂಬ ಎರಡು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಥ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ ಪ್ರಾಚೀನರು. 
ವಾಮ ದಕ್ಷಿಣ 
1) ಮದ್ಯ - ಅಮಲು ಪದಾರ್ಥ ಸೇವನೆ ಬ್ರಹ್ಮರಂದ್ರದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಅಮೃತ. 
ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು. ಖೇಚರೀ 
ಮುದ್ರಾ ಸಾಧನೆ ಮುದ್ರಾದಿಗಳಿಂದ 


2) ಮಾಂಸ - ಮಾಂಸ ಭಕ್ಷಣ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯರೂಪೀ ಪಶುಗಳನ್ನು 
ಕೊಂದು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಲೀನ 
ಮಾಡುವುದು 

3) ಮತ್ಸ್ಯ - ಮತ್ಸ್ಯಾಹಾರ ಇಡಾ - ಪಿಂಗಳಾ ನಾಡಿಗಳೇ ಗಂಗಾ 


ಯಮುನಾ. ಅಲ್ಲಿರುವ ಶ್ವಾಸಗಳೇ 
ಮೀನುಗಳು ಅವುಗಳ ನಿಯಂತ್ರಣ 


4) ಮುದ್ರಾ - ಹುರಿದ ಧಾನ್ಯ ಅಸತ್‌, ಕ್ಷುದ್ರ ಸಂಗಗಳನ್ನು ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡುವುದು ಸಂಡುವುದು 
ಮುದಿಸುವುದು. 

5) ಮೈಥುನ - ಲೈಂಗಿಕ ಶಿವನಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುವಿಕೆ. ಸುಷುಮ್ನಾ 

ಈ ನಾಡಿಯಲ್ಲಿ, ಯೋಗ 

ಕ್ರಿಯಾರೂಪೀ ಆರಾಧನೆ, ಯೋಗ. ಸಾಧ'ನಾ ಮೂಲಕ ಪ್ರಾಣವನ್ನು 
ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುವುದು. 

- ಇವು ಐದು ಬಹಿರಾಚಾರ ಯಾಗ - ಇವು ಅಂತರ್ಯಾಗ. 


ಕಾಳಾಮುಖ(ಕಪ್ಪು ತಿಲಕಧಾರಿ) ಕಾಪಾಲಿಕ (ಕಪಾಲವುಳ್ಳ ದಂಡ- ಖಟ್ಟಾಂಗಧಾರಿ). 
ಅಘೋರಿಪಂಥ-ಮೊದಲಾದುವು ಪಾಶುಪಾತದ ವಾಮಾಚಾರಿ ರೂಪಗಳು. ಹದಿನೆರಡು 
ವರ್ಷದ ಉಗ್ರ ಸಾಧನೆಯನ್ನು (ಪಂಚಮಕಾರ, ನರಬಲಿ, ಯೋನಿ ಪೂಜೆ), ಉಗ್ರ 
ಭೈರವ ತಂತ್ರದ ಮೂಲಕ ಆಚರಿಸುವ ಈ ಪಂಥಗಳು ರಹಸ್ಯ ಪಂಥಗಳು. ಭೌದ್ಧರ 
ವಜ್ರಯಾನ ಪಂಥದಲ್ಲೂ ಕಾಪಾಲಿಕದ ಪ್ರಭಾವವಿದೆ. 


ಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತ 

ಇದಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವವೆಂದೂ ಹೆಸರಿದೆ. ಶೈವ ಮತದಲ್ಲಿ ಇದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಎ೦ಬ ಅರ್ಥವಲ್ಲ, ಇಲ್ಲಿ ಇದು ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಪದ. ಸಿದ್ಧಾಂತ ನಾಮಕವಾದ ಗ್ರಂಥಗಳು. 
ಕಾರಣವೆಂಬುದು ಅಥವಾ ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಎಂಬ ಹೆಸರು ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿರ 
ಬಹುದು. ಇದು ಶೈವ ಆಗಮಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿದೆ. ಇದು ಮೂಲತಃ ಕಾಶ್ಮೀರದಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟ ಬಹುಶಃ ಮುಂದೆ ತಮಿಳುನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ವಿಕಸಿತವಾದಂತಿದೆ. ತಿರುಮೂಲರ್‌, 
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ಯ್ಕಂಡರ್‌ (ಗ್ರಂಥ: ಶಿವಜ್ಞಾನ ನಿಧಿ), ಉಮಾಪತಿ (ಶಿವ ಪ್ರಕಾಶ) ಮೊದಲಾದವರು 
ಮತವನ್ನು ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೊಳಿಸಿದರು. ಶ್ರೀಪತಿ ಪಂಡಿತ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಕಂಠ ಶಿವಾಚಾರ್ಯರು 
ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಶಿವಪರ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಬರೆದು ಅದನ್ನು ವೇದಾಂತ ದರ್ಶನದ 
ವಾಗಿ ನಿರೂಪಿಸಿದರು. ಈ ಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ, ಮಧ್ಯಕಾಲೀನ ಭಾರತದ ಮಹಾನ್‌ ವಿದ್ವಾಂಸರಲ್ಲಿ 
ಓರ್ವರಾದ ಅಪ್ಪಯ್ಯ ದೀಕ್ಷಿತರು “ಶಿವಾರ್ಕಮಣಿ ದೀಪಿಕಾ' ಎಂಬ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು 
ರೆದರು. ಇದು ಭೇದಾ ಭೇದ ಪರವಾಗಿದೆ. 
ತಮಿಳುನಾಡಿನ ಶಿವಭಕ್ತಿ ಪಂಥದ ಭಕ್ತ ಸಂತ ಕವಿಗಳಾದ ನಾಯನಾರರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದ ಅಪ್ಪರ್‌, ಸುಂದರರ್‌, ಸಂಬಂಧರ್‌, ಮಾಣಿಕ್ಯವಾಚಕರ್‌ ಇವರಿಂದ 
ರಚಿತವಾದ ಸುಂದರ, ಶಕ್ತಿಶಾಲಿ ಶಿವ ಪರ ಕೀರ್ತನೆಗಳೂ ಶಿವಭಕ್ತಿಗೆ ಭದ್ರ ಬುನಾದಿ 
ಹಾಕಿದವು. ಈ ನಾಲ್ವರ ಕೀರ್ತನೆಗಳಿಗೆ “ತಿರುಮುರೈ' ಎಂದು ಹೆಸರು. ಇದು ವೇದ, 
ಶೈವಾಗಮ, ಮೈಕ೦ಡರರ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗೆ ಸಮಾನವಾಗಿ ಪ್ರಮಾಣಭೂತವೆಂದು 
ಸ್ವೀಕೃತವಾಗಿದೆ. ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತದವರು ಶೈವ ಭಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ, ವೈಷ್ಣವ ಭಕ್ತಿಯಂತೆಯೆ, 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಗೆ ಒತ್ತು ಕೊಟ್ಟರು. ಇದೇ 
ಮುಂದೆ, ಪ್ರಾಯಃ ಕರ್ನಾಟಕದ ವೀರಶೈವ ಚಳವಳಿಗೂ ಪ್ರೇರಣೆಯಾಯಿತು. ಅಘೋರ 
ಶಿವಾಚಾರ್ಯನು ಪ್ರಾಚೀನ ಶೈವಾಗಮಗಳ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ, ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷಾ ಪೂಜಾ 
ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿ ಪುಚಲಿತಪಡಿಸಿದ್ದು, ಈಗಲೂ ಶಿವಾಚಾರ್ಕರಿಗೆ ಅದು ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. 
ಉಗ್ರಜ್ಯೋತಿ, ಸದ್ಯೋಜ್ಯೋತಿ (7ನೇ ಶತಮಾನ) ಇವರಿಂದ ತೊಡಗಿ ಬೆಳೆದ 
ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಗುಜರಾತಿನ ರಾಜಾಭೋಜನು (11ನೆಯ 
ಶತಮಾನ) "ತತ್ತ್ವಪ್ರಕಾಶ' ವೆಂಬ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಗ್ರಂಥವಾಗಿ ಸಂಗಹಿಸಿ ನಿರೂಪಿಸುವ 
ಮಹತ್ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದನು. 
ಶಿವನು ತನ್ನ ಐದು ಮುಖಗಳಿಂದ (ಸದ್ಯೋಜಾತ, ಅಘೋರ, ವಾಮದೇವ, 
ತತ್ತುರುಷ, ಈಶಾನ) ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಕಾಮಿಕಾದಿ-ವಾತುಳಾ೦ತ ಇಪ್ಪತ್ತೆಂಟು ಆಗಮಗಳು 
ಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದು-ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ತತ್ತ್ವ, ಆರಾಧನೆ, ಆಚಾರಗಳೆಲ್ಲ ಸೇರಿವೆ. 
ಅಲ್ಲದೆ-ಇನ್ನೂರ ಎಂಟು ಬೇರೆ ಶಿವಾಗಮಗಳಿವೆ. ಲಕುಲೀಶನ ಪಾಶುಪತ ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು 
ಇವರು ಆದರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹರದತ್ತ ಶಿವಾಚಾರ್ಯನ “ಚತುರ್ವೇದ ಸಂಗ್ರಹ”ವು ವೇದಗಳ 
ಶಿವಪರ ಸಂಗ್ರಹ. 
ಶಿವಪುರಾಣ, ಶಿವರಹಸ್ಯ ಪುರಾಣ, ಲಿಂಗಪುರಾಣ, ಅಗ್ನಿಪುರಾಣ, ಸ್ಕಂದ 
ಕೂರ್ಮ ಮೊದಲಾದ ಪುರಾಣಗಳು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತಕ್ಕೆ ಆದರಣೀಯವಾಗಿವೆ. 
ಪಶು, ಪತಿ, ಪಾಶ ಈ ಮೂರು ತತ್ತ್ವಗಳೂ, ಮುವತ್ತಾರು ತತ್ತ್ವಗಳೂ- 
ಇವರಿಗೂ ಮಾನ್ಯವಾಗಿವೆ. ಅವಿದ್ಯಾ, ಕರ್ಮ, ಮಾಯೆ ಗಳಿಂದ ಬದ್ಧವಾಗಿ, ತಾನು 
ಅಲ್ಲನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಜೀವನು, ಶಿವಾನುಗ್ರಹದಿ೦ದ ನಿಷ್ಕಲ, ನಿರ್ಮಲನಾಗಿ 
ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವನು. ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲೂ ಜೀವನ ಅಸಿತ್ವವಿದ್ದು, ಶಿವಾನುಭವಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
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ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವವು ಈಗಲೂ ಸಕ್ತಿಯವಾಗಿದ್ದು-ದಕ್ಷಿಣಭಾರತ, ಶ್ರೀಲಂಕಾ, ನೇಪಾಲ, 
ಗುಜರಾತ್‌ಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿದೆ. 


ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ-ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ 

ಶೈವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ದಾರ್ಶನಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ್ವದ ವಿಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು-ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ, ತ್ರಿಕದರ್ಶನ, ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾದರ್ಶನ, ಸ್ತಂದದರ್ಶನ, ಶಿವಾದ್ವೈತ ' 
ಎಂಬ ಹೆಸರುಗಳೂ ಇದಕ್ಕಿವೆ. ಸಂದ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯವಿರುವುದರಿ೦ದ ಸ್ಪ೦ದದರ್ಶನ. 

ಪರಾ, ಅಪರಾ, ಪರಾಪರಾ ಎ೦ಬ ಮೂರು ಶಕ್ತಿಗಳ ವಿಚಾರದ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯದಿಂದ ' 
ತ್ರಿಕ ಎನಿಸಿದೆ. ಸಿದ್ಧ, ನಾಮಕ, ಮಾಲಿನೀ-ಈ ಮೂರು ತಂತ್ರಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದು, 
ಸಂಭವ, ಶಾಕ್ತ ಆಣವ ಎ೦ಬ ಮೂರು ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದು, ಶಿವ, 
ಶಕ್ತಿ, ಅಣು(ನರ)-ಈ ಮೂರು ಚೈತನ್ಯಗಳನ್ನು ಆಧಾರವಾಗಿರುವುದು-ಈ 'ತ್ರಿ' 
ಗುಚ್ಛಗಳಿ೦ದಲೂ ತ್ರಿಕ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಪೂರಕತ್ವ ಬಂದಿದೆ. ಮೂರು ತಂತ್ರಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದರಿ೦ದ 
ತ್ರಿಕ ಎನಿಸುವುದು, ಇದು ಮೂಲತಃ ಶೈವ-ಶಾಕ್ತ ಸಂಯುಕ್ತ ತಂತ್ರ ಮಾರ್ಗಗಳಿಂದ 
ಉದ್ಭೂತವೆಂದು ಊಹಿಸಲು ಅವಕಾಶವಿದೆ. 

ಆಚಾರ್ಯ ವಸುಗುಪ್ತನ ಶಿವಸೂತ್ರಗಳು ಈ ದರ್ಶನದ ಸೂತ್ರಗ್ರಂಥ. (ಇದು- 
ಕಾಶ್ಮೀರದ ಶಿವೋಪಲ ಎಂಬ ಬಂಡೆಯಲ್ಲಿ ಶಿವನ ಆಜ್ಞೆಯಿಂದ ಆತನಿಗೆ ದೃಷ್ಟವಾಯಿ 
ತೆಂದು ಪರಂಪರೆ.) ಈ 77 ಸೂತ್ರಗಳು. ಪ್ರಾಯಃ ಪ್ರಾಚೀನ ಶೈವ ದರ್ಶನದ 
ಸಮನ್ವಿತ ಸಂಗ್ರಹ. ವಸುಗುಪ್ತನಿ೦ಂದಲೇ ಉಪದೇಶ ಪಡೆದು ಕಲ್ಲಟನು ಬರೆದ 
'ಸಂದಕಾರಿಕಾ', ಸೋಮಾನ೦ದನ `ಶಿವದೃಷ್ಟಿ' ಉತ್ತಲನ ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾಸೂತ್ರ' ಅಭಿನವ 
ಗುಪ್ತನ “ಪರಮಾರ್ಥಸಾರ' "ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ವಿಮರ್ಶಿನೀ', “ತಂತ್ರಾಲೋಕ' ಕ್ಷೇಮ ರಾಜನ 
'ಶಿವಸೂತ್ರ ವಿಮರ್ಶಿನೀ' ಮೊದಲಾದ ಉದ್ರ ಕೃತಿಗಳು ಈ ದರ್ಶನದ ಆಕರ ಆಧಾರಗಳು. 
ಸ್ಪಂದದ ದಾರ್ಶನಿಕ ಗಂಥರಾಶಿ ವಿಪುಲವಾಗಿದ್ದು, ಕಾಶ್ಮೀರದಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಂ ಪ್ರಾಬಲ್ಯದಿ೦ದ 
ಮರೆಗೆ ಸಂದಿದ್ದ ಈ ಪಂಥವನ್ನೂ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನೂ ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಮೀ 
ಲಕ್ಷಣಜೂ ಅವರು ಪುನರುದ್ಧಾರ ಮಾಡಿ ಮಹದುಪಕಾರ ಮಾಡಿರುವರು. 

ಇದೊಂದು ಅದ್ವೈತ ದರ್ಶನ. ಪರತತ್ತ್ವವು ಶಿವ. ಶಿವ-ಶಕ್ತಿ ಸೇರಿ ಒಂದೇ ತತ್ತ್ವ. 
ವಾಕ್ಕು ಅರ್ಥಗಳಂತೆ ಒಟ್ಟಾಗಿರುವವರು ಪಾರ್ವತೀ ಪರಮೇಶ್ವರರು -ವಾಗರ್ಥ್ವಾವಿವ 
ಸಂಪೃಕೌ' ಎಂದು ಮಹಾಕವಿ ಕಾಳಿದಾಸನು ಹೇಳದ್ದು, ಪ್ರಾಯಃ ಅವನು ಕಾಶ್ಮೀರ 
ಶೈವದ ಅನುಯಾಯಿಯಾದುದರಿಂದ. 

ವಿಶ್ವವು ಶಿವಶಕ್ತಿಯರ ಆಭಾಸವಾಗಿದೆ. ವಿಶ್ವಾತ್ಮಕ, ವಿಶ್ವೋತ್ತೀರ್ಣ (ವಿಶ್ವದ ಒಳಗೆ, 
ಹೊರಗೆ ವ್ಯಾಪುನಾಗಿ ಶಿವನಿದ್ದಾನೆ. ಪರಮಶಿವನೇ ವೈಚಿತ್ರ್ಯ ಸಹಸ್ತರೂಪದಿಂದ ಸ್ಪರಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಶ್ರೀ ಪರಮಶಿವ ಭಟ್ಟಾರಕ ಏವೇತ್ಥಂ ನಾನಾ ವೈಚಿತ್ರ್ಯ ಸ ಸ್ಪೈಃ ಸ್ಫುರತಿ (ಪತ್ಯಬಿಜ್ಞಾ 
ಹೃದಯ ಸೂತ್ರ) 
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ಪರಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಶಕ್ತಿ ಸಂಪನ್ನನು ಶಿವ. ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ ತನ್ನ ಭಿತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ವಿಶ್ವವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಗೊಳಿಸುವನು. 

(ಸ್ವೇಚ್ಛಯಾ ಸ್ವಭಿತ್ತೌ ವಿಶ್ವಮುನ್ಮೀಲಯತಿ) ಸೃಷ್ಠಿ, ಸ್ಥಿತಿ, ಸಂಹಾರ, ತಿರೋಧಾನ 
(ಮರೆ ಮಾಡುವುದು) ಅನುಗ್ರಹ ಎಂಬವು ಅವನ ಪಂಚಶಕ್ಷಿಗಳು ಕರ್ತೃವಾದರೂ 
ಅವನು ನಿರ್ಲಿಪ್ತ. 


*ಶಿವಸೂತ್ರ'ಗಳ ಒಂದೆರಡು ಮಾದರಿಗಳು 
- ಚೈತನ್ಯ ಮಾತ್ಕಾ-ಪರಮೋಚ್ಚ ಚೈತನ್ಯವೇ ಪರಮ ಸತ್ಯ, ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಂ ಬಂಧಃ- 
ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾ ಜ್ಞಾನವು ಬಂಧನ ಕಾರಣ. ತ್ರಿತಯ ಭೋಕ್ತಾ ವೀರೇಶ - ಮೂರು ಹಂತಗಳನ್ನು 
`ವೀರೇಶಃ ಅನುಭವಿಪನು ಪ್ರಭುವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಚಿತ್ತಂ ಮಂತ್ರಃ - ಮನಸು ಮಂತ್ರವು. 
ಜ್ಞಾನಂ ಅನ್ನಂ - ಜ್ಞಾನವೇ ಯೋಗದ ತುರೀಯ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅನ್ನ 
ನರ್ತಕಃ ಆತ್ಮಾ - ವಿಶ್ವಾತ್ಮನು ನರ್ತಕನು 
ರಂಗೋ ಅಂತರಾತ್ಮಾ - ಅ೦ತರಾತ್ಮವೇ ರಂಗವು 
ಪ್ರೇಕ್ಷಕಾಣಿಂದ್ರಿಯಾಣಿ - ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳೇ ಪ್ರೇಕ್ಷಕರು -ಇತ್ಯಾದಿ. 


ಸ್ಪಂದ-ವಿಮರ್ಶ-ಕಂಚುಕ 
ಸ್ಪಂದವು ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಆದಿ. ಅದು ಸ್ಪ೦ದನವೆ೦ಬ ಚಲನೆಯಲ್ಲ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. 
“ತಾನು' ಎಂಬ ಶುದ್ಧ ಅಹಂಕಾರ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಎನ್ನಬಹುದು. ಅದೇ ಸೃಷ್ಟಿ ಮೂಲ, ಇಚ್ಛಾ. 
ಆಗ ಶಿವನು ಶಕ್ತಿರೂಪ, ಶಿವರೂಪ ಎಂದಾಗುತ್ತಾನೆ. (ಆದರೂ ಅದು ಒಂದೇ) 
ಶಿವನು ಪ್ರಕಾಶ, ಶಕ್ತಿಯು ವಿಮರ್ಶ. ಅಹಂ ಸ್ಫುರಣ. ಅದೇ ಚಿತ್‌, ಚೈತನ್ಯ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, 
ಸ್ಪ೦ಂದ, ಹೃದಯ, ಸಾರ. ಸ್ಫುರಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಶಿವನಿಗೆ ತನ್ನ ಪ್ರಕಾಶದ ಅರಿವಿಲ್ಲ | 
ಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದಿರೆ ಶಿವನು ಶವನೇ. (ಶಕ್ತಿವಿಹೀನೋ ಶಿವೋಪಿ ಶವತಾಂವ್ರಜೇತ್‌) ಅವನಿಗೆ 
ಕಾರ್ಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ, ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ.(ಶಿವಃ ಶಕ್ತ್ಯಾ ಅಯುಕ್ತೋಯದಿ 
ಭವತಿ ಶಕ್ತಃ ಪ್ರಭವಿತುಂ, ನ ಚೇದೇವ೦ ದೇವೋ ನಖಲು ಕುಶಲಂಸ್ಪಂದಿತುಮಪಿ- 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು. ಸೌಂದರ್ಯ ಲಹರೀ. 1) ಇಲ್ಲೂ ಸ್ಪಂದ ಶಬ್ದದ ಶ್ಲೇಷೆ ಗಮನಾರ್ಹ 
ಚಂದ್ರ-ಚಂದಿಕೆ, ಬೆಂಕಿ-ಬಿಸಿ, ದೀಪ-ಬೆಳಕು ಇರುವಂತೆ ಶಿವಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ ಎಂದು 
ಅಂಗೀಕಾರ. 
ಶಿವಶಕ್ತಿಯು ಒಳಗಿನ ತೆರೆಯುವಿಕೆ, ಸದಾಶಿವ ಹೊರಗಣ ನಿಮೇಶ, ಈಶ್ವರ. ಆ 
ಬಳಿಕ-ಉಳಿದ ಮೂವತ್ತೆರಡು ತತ್ತ್ವಗಳು ಹೊರಡುತ್ತವೆ. ಅದೇ ಸೃಷ್ಟಿ ವಿಕಾಸ, 
ವಿಲಾಸ. 
ಜೀವನಿಗೆ ಐದು "ಕಂಚುಕ'ಗಳಿವೆ. ಕಂಚುಕವೆ೦ದರೆ ಆವರಣ, ಮುಚ್ಚಳ, ಮರೆ. 
ಕಲಾ, ವಿದ್ಯಾ, ರಾಗ, ಕಾಲ, ನಿಯತಿ ಈ ಐದು ಉಪಾಧಿಗಳು. ಅವುಗಳಿಂದ ಆವೃತನಾದ 
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ಆತ್ಮನು ಪುರುಷ. ಅವುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿದಾಗ-ಅವನು ಮಿತ ರೂಪದಿಂದ, ಶಿವರೂಪ 
ಸಾಗುತ್ತಾನೆ. 

ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ಎಂದರೆ ಗುರುತಿಸುವಿಕೆ. ತಾನೇನೆಂದು ಅರಿಯದೆ, (ಕಂಚುಕಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಜೀವಕ್ಕೆ ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶ, ಸಾಧನೆಗಳಿಂದ ನಾನೇ ಈಶ್ವರನೆಂಬ 
ಅರಿವು ಬರುತ್ತದೆ. 'ಮಾಯೆ' ಹರಿಯುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಮುಕ್ತಿ. ಅದಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನ, ಭ 
ಎರಡೂ ಬೇಕು. 

ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ: ಅಭಿಜ್ಞಾನ ಶಾಕುಂತಲ-ಕಾಳಿದಾಸ ಕೃತ ನಾಟಕದಲ್ಲಿ, ಶಕುಂತಲೆಯ 
ಗುರುತಿಸಲಾರದ ದುಷ್ಯಂತನಿಗೆ, ಉಂಗುರದಿಂದಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞೆ ಬರುವುದಷ್ಟೆ? ಇದು- 
ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ದರ್ಶನದ ಕಾವ್ಯಾತ್ಮಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯೆನ್ನುವರು. ಕಾಳಿದಾಸನ ಇತರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲೂ, 
ಧ್ವನಿಯಿಂದ ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ, ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತಗಳ ರೂಪಗಳಿವೆ ಎಂದು ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ 
ಮಹೋಪಾಧ್ಯಾಯ ಪ್ರೊ. ಎಸ್‌.ಎನ್‌. ದಾಸಗುಪ್ತಾ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಶಿವನ ಸಂಬಂದ-ದರ್ಪಣ ಬಿಂಬವತ್‌(ಅಭಿನವ ಗುಪ್ತನ ಮಾತು). 
ಕನ್ನಡಿ ಮತ್ತು ಬಿಂಬದಂತೆ ಪರಶಿವನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಬಿಂಬವಿಲ್ಲದೆ, ಜಗತ್ತೆಂಬ 
ಪ್ರತಿಬಿಂಬವು ಮೂಡುತ್ತದೆ. ದ್ವೈತವು ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿದೆ. ಇದೇ ಆಭಾಸವಾದ, ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ 
-ಅದ್ವೈತವು ಮಾಯಾವಾದ, ಜಗನ್ನಿಥ್ಯಾವಾದ, ವಸುಗುಪ್ತನದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಮಾದ 
ಆಭಾಸವಾದ. ಮಾಯೆಯಿಂದ ಜಗತ್ತಲ್ಲ. ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಜಗತ್ತು. ಶಿವಾದ್ವೈತಕ್ಕೆ 
ಮಾಯಾವಾದವು ಒಪ್ಪಿಗೆಯಲ್ಲ. ಶಿವಾದ್ವೈತವು ಜ್ಞಾನಾನಂತರವೂ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತದೆ. 
'ಭಕ್ತ್ಯರ್ಥಂ ಕಲ್ಪಿತಂ ದ್ವೈತಂ, ಅದ್ವೈತಾದಪಿ ಸು೦ದರಂ.' | 

ಶಂಕರಪೂರ್ವ ಅದ್ವೈತ ಪಂಥವು ಪರಿಷ್ಠಾರಗೊಂಡು ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ದರ್ಶನವಾಗಿ" 
ರೂಪುಗೊಂಡಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ ಸ್ಪಂದ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಶಿವಶಕ್ತಿ ಕಲ್ಪನೆ-' 
ಇವೆಲ್ಲ ಈ ದರ್ಶನದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಅಂಶಗಳು. 


ವೀರಶೈವ - ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ 

ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದ್ದು. ಈಗಲೂ ಪ್ರಚಲಿತವಿರುವ' 
ವೀರ ಶೈವವು, ಜಾಗತಿಕ ದಾರ್ಶನಿಕತೆಗೆ ಕನ್ನಡಿಗರ ಒಂದು ಕೊಡುಗೆಯೆಂದು ನಾವು. 
ಅಭಿಮಾನ ಪಡಬಹುದು. ಅದು ಒ೦ದು ಚಳವಳಿಯೂ ಹೌದು. ಧರ್ಮ ಪಂಥವಾಗಿ 
ವೀರಶೈವ-ಲಿಂಗಾಯತ, ಚಳವಳಿಯಾಗಿ ಶರಣಪಥ ಮತ್ತು ದರ್ಶನವಾಗಿ ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ 
ಎಂದು ಇದನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. | 

ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮವು ಬಹುಪ್ರಾಚೀನವೆಂದು ಸಂಪ್ರದಾಯ. ಯುಗ ಯುಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಅದನ್ನು ಐದೈದು ಆಚಾರ್ಯರು ಪುನರುದ್ಧಾರ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯ ರೇವಣಸಿದ್ದ, 
ಏಕೋರಾಮ, ಪಂಡಿತಾರಾಧ್ಯ, ವಿಶ್ವೇಶ್ವರ-ಈಃ ಐವರು ಉಪದೇಶಕರು. ವೀರ ಮಾರ್ಗ 
ಪ್ರವರ್ತಕರು. ಕಾಯಕ (ಕರ್ಮ) ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಇದು ವೀರ ಮಾರ್ಗ. ಅಲ್ಲದೆ- 
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ವೀಶಬ್ದೇನ ಉಚ್ಯತೇ ವಿದ್ಯಾ ಶಿವ ಜೀವ ಐಕ್ಯ ಬೋಧಿಕಾ 
ತಸ್ಯಾಂ ರಮಂತೇ ಯೇ ಶೈವಾ ವೀರಶೈವಾಸ್ತುತೇ ಸ್ಮತಾಃ ॥ (-ತತ್ತ್ವಪ್ರಕಾಶಿಕಾ) 


ವೀ ಎಂದರೆ ವಿದ್ಯೆ, ಶಿವಜ್ಞಾನ. ಅದರಲ್ಲಿ ರ - ರಮಿಸುವವನು ವೀರಶೈವ. 

.. ಪಾಶುಪತ, ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ, ತಮಿಳು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶೈವ, ಶರಣ ಚಳವಳಿ ಇವುಗಳೆಲ್ಲ 
ಏತಿಹಾಸಿಕವಾದೊ೦ದು ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಮಿಲನಗೊಂಡು ವೀರಶೈವವು ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. 
ದರ್ಶನದ ಸಮಾಜಮುಖಿ ಅಭಿಯಾನ, ಸುಧಾರಕ ಔದಾರ್ಯವನ್ನುಇದರಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಸಿದ್ಧರಾಮ, ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ, ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಮೊದಲಾದವರಿಂದ 
ಇದು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿತು. ಶಿವಶರಣರಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಯ ಜನರೂ, ಸ್ತ್ರೀಯರೂ 
ಇದ್ದರು. ಆಗಲೇ ತಮಿಳುನಾಡಿನಲ್ಲಿ ರಾಮಾನುಜ ಪಂಥ, ಶೈವ ನಾಯನಾರರ ಭಕ್ತಿ 
ಚಳವಳಿ ಸಕ್ರಿಯವಾಗಿದ್ದು ಧಾರ್ಮಿಕತೆಯನ್ನು ಉದಾರಗೊಳಿಸಿದ್ದುವು. 


ವೇದಾಂತ ಶಾಖೆ 

ಆಗಮ ಮತ್ತು ಭಕ್ತಿ ಪಂಥಗಳಿಂದ ರೂಪಿತವಾದ ವೀರಶೈವ ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ವೇದಾಂತದ 
ಮುಖವೂ ಇದೆ. ಇದು ಪ್ರಾಯಃ ಆಂಧ್ರದ ಆರಾಧ್ಯರೆಂಬ ವೀರಶೈವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ಉಪಕ್ರಮ. ಶ್ರೀಪತಿ ಪಂಡಿತನ ಶ್ರೀಕರ ಭಾಷ್ಯವು ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಶಿವಪರವಾದ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ. ಶಿವಯೋಗಿ ಶಿವಾಚಾರ್ಯನ "ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶಿಖಾಮಣಿ, ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯನ 
ಕೃತಿಗಳು, ಶ್ರೀಕಂಠ ಶಿವಾಚಾರ್ಯನ ಭಾಷ್ಯ-ಇವು ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ಕೃತಿಗಳು. 
ಅಪ್ಪಯ್ಯ ದೀಕ್ಷಿತರ ಶಿವಾರ್ಕಮಣಿ ದೀಪಿಕಾ-ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ದರ್ಶನ ಪರವಾದ 
ಸುಂದರವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ. 

ಪಂಚಾಚಾರ್ಯ ಪರಂಪರೆ, ವೇದಾಂತ ಪರಂಪರೆಗಳಿಗಿಂತ, ಶರಣರ ವಚನಗಳು 
ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವವರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟ ಲಿಂಗ ಆರಾಧನೆ, 
ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಧಾರಣೆಗಳಿಂದ ಈ ಮತವು ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮವೆಂದು 
ಹೆಸರುಗೊಂಡಿದೆ. 


ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭು, ಬಸವಣ್ಣ 

ವೀರಶೈವ ಲಿಂಗಾಯತ ಶರಣ ಪಥಕ್ಕೆ ಭದ್ರವಾದ ನೆಲೆ ನೀಡಿದ ಮಹಾತ್ಮರು 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಬಸವಣ್ಣರು. ಅಲ್ಲಮ ಅವಧೂತ-ಅನುಭಾವಿ. ಬಸವಣ್ಣ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ನೇತಾರ, ಧೀರ ಸುಧಾರಕ ಮಹಾನಾಯಕ. ಜಾತಿ ಮತ ಬೇಧವಿಲ್ಲದೆ ಸಮಾನತೆ, 
ದುಡಿಮೆ, ಸರಳ ಮತಾಚಾರಗಳ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ ಶರಣ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ಕಟ್ಟುವ 
ಸಾಹಸ ಮಾಡಿದ ಕನಸುಗಾರ ಬಸವಣ್ಣ-ಮಹಾಕವಿ ದಾರ್ಶನಿಕನು. ಅಲ್ಲಮಾದಿ 
ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲೂ ಹೊಸ ದಾರಿ ತೆರೆದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ರಚನೆಗಳು. 
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ಕನ್ನಡದ ದಾರ್ಶನಿಕ, ಸಾಹಿತ್ಯಕ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು. 
ಉದಾ : 
ಶಿಲೆಯೊಳಗಣ ಪಾವಕನಂತೆ 
ಉದಕಗೊಳಗಣ ಪ್ರತಿಬಿಂಬದಂತೆ 
ಬೀಜದೊಳಗಣ ವೃಕ್ಷದಂತೆ 
ಶಬ್ದದೊಳಗಣ ನಿಶ್ಚಬ್ಬದಂತೆ 
ಗುಹೇಶ್ವರ ನಿಮ್ಮ ಶರಣಸಂಬಂಧ 


- ಜಲದೊಳಗಿನ ಕಿಚ್ಚು ಜಲವಸುಡದೆ ಜಲವೇ ತಾನಾಗಿತ್ತು ನೋಡಾ.... 
- ಎನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೇನಾಗಿದ್ದೆ ಹೇಳಾ.... 
ಮುನ್ನ ನೀ ಬಾಯಿ ಮುಚ್ಚಿಕೊಂಡಿದ್ದೆಯೆಂದು.... - ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭು 


ಕರಿಘನ ಅಂಕುಶ ಕಿರಿದೆನ್ನ ಬಹುದೆ, ಬಾರದಯ್ಯ 

ಗಿರಿಘನ ವಜಂಕಿರಿದೆನ್ನಬಹುದೆ. ಬಾರದಯ್ಯ 

ತಮಂಧ ಘನ ನಿಮ್ಮ ನೆನೆವ ಮನ ಕಿರಿದೆನ್ನಬಹುದೆ,ಬಾರದಯ್ಯ 

ಮರಹು ಘನ ನಿಮ್ಮ ನೆನವ ಮನ ಕಿರಿದೆನ್ನಬಹುದೆ ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ 
ಮನವೇ ಸರ್ಪ, ತನುವು ಹೇಳಿಗೆ... 

ಜನಿತಕ್ಕೆ ತಾಯಾಗಿ ಹೆತ್ತಳು ಮಾಯೆ 

ಮೋಹಕ್ಕೆ ಮಗಳಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದಳು ಮಾಯೆ 

ಕೂಟಕ್ಕೆ ಸ್ತ್ರೀಯಾಗಿ ಕೂಡಿದಳು ಮಾಯೆ... 


ಕಳಬೇಡ ಕೊಲಬೇಡ ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲು ಬೇಡ... - ಬಸವಣ್ಣ 
ಅಲ್ಲೆಂದೊಡೆ ಉಂಟೆಂಬುದೀ ಮಾಯೆ 

ಒಲ್ಲೆನೆಂದಡೆ ಬಿಡದೀ ಮಾಯೆ ಎನಗಿದು ವಿಧಿಯೆ ೪9 
ಚನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜು ನಯ್ಯ ಒಪ್ಪಿ ಮರೆವೊಕ್ಕೊಡೆ 

ಮತ್ತಂಟಿ ಕಾಯಯ್ಯ pe — ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ 


ಶಿವಬ್ರಹ್ಮ 


ತ್ರ 
ವೀರಶೈವ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮವೆಂದರೆ ಶಿವ. ಅವನು ಪರಾತ್ಪರ. ಒಡಲಿಲ್ಲದ 

ಬಯಲು. er ನಿರಾಕಾರ. 
' “ಕಣ್ಣೆ ಕಾಂಬಡೆ ರೂಪ ಪಲ್ಲ. ಕೈಗೆ ಸಿಲುಕುವೊಡೆ ದೇಹಿಯಲ್ಲ. ನಡೆದಡೆ ಗಮನಿಯಲ್ಲ. 
ನುಡಿದಡೆ ವಾಚಾಳನಲ್ಲ. ನಿಂದಿಸಿದವರಿಗೆ ಹಗೆಯಲ್ಲ. ಹೊಗಳಿದವರಿಗೆ ಕೆಳೆಯಲ್ಲ. 
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ಗುಹೇಶ್ವರನ ನಿಲುವು ಮಾತಿನ ಮಾತಿಗೆ ಸಿಲುಕುವುದೇ, ಸಿದ್ಧರಾಮ ನೀ ಮರುಳಾದೆಯಲ್ಲ''! 

ಪರವಸ್ತು ಪರಾತ್ಪರ, ನಿರಂಜನ, ನಿರಾಕಾರ, ನಿಷ್ಕಲ. ನಾಮ ರೂಪ ಕ್ರಿಯಾ 
ರಹಿತ. ನಾದ ಬಿಂದು ಕಲಾತೀತ. ಆದರೂ ಪೌರಾಣಿಕ ಶಿವನ ನಿರಾಕರಣೆಯಿಲ್ಲ. 
ಸಾಧಕನ ಹಂತಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ದೇವಕಲ್ಪವಿದೆ. ಮೊದಲು ದ್ವೈತ, ಮುಂದೆ ಅದ್ವೆ ಪತೆ 
ಅರ್ಚನೆಗೆ ಲಿಂಗವೇ ಸೂಕ್ತ. ಲೀನಂ ಗಮಯತೀತಿ ಲಿಂಗಮ್‌ (ಸರ್ವಲೀನವಾದುದನ್ನು, 
ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುತ್ತದೆ, ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ ಅದೇ ಲಿಂಗ). 


ಆತ್ಮಶಕ್ತಿವಿಕಾಸೇನ ಶಿವೋ ವಿಶ್ವಾತ್ಮನಾ ಸ್ಥಿತಃ | 
ಕುಟೀಭಾವಾತ್‌ ಯಥಾಭಾತಿ ಪಟಸ್ತಸ್ಯ ಪ್ರಸಾರಣಾತ್‌ ॥ (ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯ) 


- ಶಿವನೆಂಬ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯು ವಿಶ್ವಾತ್ಮಕ, ವಿಶ್ವ ಅದರ ವಿಕಾಸ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಸ್ರಪ್ಯ 
ಸಂಹಾರ. ಪಟ (ಬಟ್ಟೆಯು ಗುಡಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಮುದ್ದೆ ಮಾಡಿದರೆ ಚಿಕ್ಕದ್ದು, ಬಿಡಿಸಿದರೆ 
ಪಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಎರಡೂ ಸತ್ಯವೇ. ಜಗತ್ತು ಶಿವಶಕ್ತಿ ರೂಪವಾಗಿದೆ. ಮಿಥ್ಯೆ ಅಲ್ಲ. 
ನಿಜವೇ. ಅದು ಶಕ್ತಿ ವಿಕಾಸ ಸಂಕೋಚಗಳಿಂದ ಕಾಣುವುದಾಗಿದೆ. 

ಲಿಂಗವೆಂದರೆ ಶಿವ, ಅಂಗವೆಂದರೆ ಜೀವ. ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಂಯೋಗವು ಮೋಕ್ಷ. 

ಶಕ್ತಿಯು ಅಚಿಂತ್ಯ, ಅದ್ಭುತ ಶಿವನದೆ ಆಯಾಮ. ಶಕ್ತಿ-ವಿಶಿಷ್ಟನು ಶಿವ. ಶಿವನದು 
ಚಿತ್‌, ಅಚಿತ್‌ ಉಭಯಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಅವನು ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅದೇ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅವನದು ಸೀಮಿತ ಶಕ್ತಿ. ಅವನು ಅಲ್ಪಜ್ಞ. ಅವರೀರ್ವರ ಅದ್ವೈತವೇ 
ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ (ಶಕ್ತಿಶ್ಚ ಶಕ್ತಿಶ್ಚ ಶಕ್ತೀ. ತಾಭ್ಯಾಂ ವಿಶಿಷ್ಟಾ ಶಕ್ತಿ ವಿಶಿಷ್ಟೌ) 

ಕಲಾಶಕ್ತಿ ಬಂಧಕ, ಭಕ್ತಿಶಕ್ತಿ ಬಂಧನ ನಿವಾರಕ ಇವೆರಡೂ ಆರಾರು ವಿಧವಾಗಿವೆ. 

ಫಟ್‌ಸ್ಕಲ : ವೀರಶೈವ ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಫಟ್‌ಸ್ಕಲ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವೆಂದೂ ಹೆಸರಿದೆ. ಇದು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. ದ್ವೈತ-ಅದ್ವೈತಗಳ ಸಾಮ೦ಜಸ್ಯವು ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 

ಸ್ಥಲವೆಂದರೆ ಸ್ಥಾನ. ಅಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಅದೇ ಶಿವ ತತ್ತ್ವ-ಲಿಂಗ, ಅಂಗ ಎಂದು 
ಎರಡು. 

ಮಹಾಲಿಂಗ  ಭಾವಲಿಂಗ 

ಪ್ರಸಾದಲಿಂಗ 

ಆಚಾರಲಿಂಗ 


ಷಲಿಂಗ 
ಸರಳ - PH 


ಶಿವ 
ail } ಶಿವಲಿಂಗ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ - ಹೀಗೆ ಆರು. 
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ಯೋಗಾಂಗ, ಭೋಗಾಂಗ, ತ್ಯಾಗಾ೦ಗ ಜೀವ. ಯೋಗಕ್ಕೂ, ಭೋಗಕ್ಕೂ, 
ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ಜೀವವೇ ಪಾತ್ರತ್ವವುಳ್ಳದ್ದು. 


ಫಟ್‌ ಸ್ಥಲ ಸಾಧಕನ ಹಂತ 
ಛ 
ಭಕ್ತ ಸ್ಥಲ ಭಕ್ತಿ, ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಮಹೇಶ್ವರ ಸ್ಥಲ ವೀರವತ ನಿಷ್ಠೆ 
ಪ್ರಸಾದಿ ಸ್ಥಲ ಸರ್ವವೂ ಶಿವ ಪ್ರಸಾದವೆಂಬ ಭಾವ 
ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿ ಸ್ಥಲ ಅಂತರಂಗ ಧ್ಯಾನ 
ಶರಣ ಸ್ಥಲ ಶಿವನು ಪತಿ, ಶರಣನು ಸತಿ ಎಂಬ ಭಾವ 
ಐಕ್ಯ ಸ್ಥಲ ಶಿವೈಕ್ಯ, ಶೂನ್ಯಸ್ಥಲ 


ಈ ಸಾಧನೆಗೆ ಪೂರಕ ಅಷ್ಟಾವರಣ, ಎಂಟು ರಕ್ಷೆಗಳು : ಗುರು, ಲಿ೦ಗ, ಜಂಗಮ, 
ಪಾದೋದಕ, ಪ್ರಸಾದ, ವಿಭೂತಿ, ರುದ್ರಾಕ್ಷಿ, ಮಂತ್ರ. ಶರಣ ಸೇವೆಯು ಶಿವ ಸೇವೆ. 

“ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸದವನು ದೇವರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಲಾರ”-ಶಿವಜ್ಞಾನ ಸಿದ್ಧಿಯಾರ್‌ 

ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ವೀರಶೈವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಬಹುಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ನ್ಯಾಯಯುತ ಗಳಿಕೆ, 
ದುಡಿಮೆ-ಅದು ಶಿವಪೂಜೆ. ಎಲ್ಲ ಉದ್ಯೋಗಗಳೂ ಸಮಾನ (ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ, 
ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಯ್ಯ, ನುಲಿಯಿಕ್ಕಿ ಚಂದಯ್ಯ, ಹೊಡೆಹುಲ್ಲು ಬಂಕಣ್ಣ-ಇವರೆಲ್ಲ 
ಶರಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿದ್ದವರು) ಕಾಯಕ, ದಾಸೋಹ.ಇವುಗಳು ಗುರು, ಲಿಂಗ, ಜಂಗಮಕ್ಕೂ 
ಮಿಗಿಲು. ಶಿವನಿಗೂ ಕಾಯಕ ಕಡ್ಡಾಯ! ಭ್ರಷ್ಟದವ್ಯ ಸ್ವೀಕಾರ ನಿಷಿದ್ಧ. 

ಬಸವಣ್ಣ ಜನರಿಗೆ ದುಡಿಮೆಯ ದೀಕ್ಷೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವವು ಉತ್ಪನ್ನ 
ವೃದ್ಧಿಗೆ, ರಾಜ್ಯಕೋಶಕ್ಕೆ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಕುಟುಂಬ ಉನ್ನತಿಗೆ ಆಧಾರ ತತ್ತ್ವ ಮುನ್ನಡೆಗೆ 
ಪೂರಕ. ದಾಸೋಹ-ಕಾಯಕ ಎರಡು ಮುಖ. ಜ್ಞಾನ ಕರ್ಮಗಳು ಬಸವ ಪಥದಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆಯಲ್ಲ, ಒಂದೇ. 

ಶರಣ ಪಥದಲ್ಲಿ-ಚಾತುರ್ವಣ್ಯ, ಮತ್ತು ಜಾತಿಗೆ ಮನ್ನಣೆಯಿಲ್ಲ. ಸಮಾನತಾ 
ತತ್ವಾನುಸಂಧಾನವಿದೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಹಿನ್ನೆಲೆ, ಸಂಸ್ಕಾರ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ದೀಕ್ಷೆ, ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಸಾಕು. ಇದು ಉತ್ಕಾಂತಿ ವಿಚಾರ. 

ದ್ವೈತ ಅದ್ವೈತಗಳನ್ನು, ಭಕ್ತಿ ಜ್ಞಾನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು, ವೈದಿಕ ಆಗಮಿಕಗಳನ್ನು 
ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವನೋತ್ಕರ್ಷಗಳನ್ನು ಜತೆಗೂಡಿಸುವ ಯತ್ನವು ವೀರಶೈವ 
ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ. ಸಂಪ್ರದಾಯದೊಳಗಿಂದಲೆ ಅದನ್ನು ಮೀರಿ ಹೊಸ ಕನಸನ್ನು 
ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸುವ ದಿಟ್ಟಯತ್ನ ಇದರಲ್ಲಿದೆ. 


ಸ್ಟೀಯತೇ ಲೀಯತೇ ಯತ್ರ ಜಗದೇತಚ್ಚರಾಚರಮ್‌ 
ತದ್‌ ಬ್ರಹ್ಮಸ್ಥಲ ಮಿತ್ಯುಕ್ತಮ್‌ ಸ್ಫಲತತ್ತ್ವ ವಿಶಾರದೈಃ। 
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ಆಲಯ: ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಲೋಕಾನಾಂ ಲೋಕಸಂಪದಾಂ 
ಯದ್‌ ಭವೇತ ಪರಮಂಬ್ರಹ್ಮ ಸ್ಥಲಂತತ್‌ ಪ್ರಾಹುರವ್ಯಯಮ್‌ ॥ 
ಎ ರೇಣುಕಾಚಾರ್ಯ 


ಸ್ಥಲವೆಂದರೆ ಶಿವನೂ ಹೌದು, ಸಾಧನೆಯ ಮಜಲೂ ಹೌದು. 


ರಸೇಶ್ವರ ದರ್ಶನ 


ಶೈವ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ ಸಾಧನಾಮಾರ್ಗ. ರಸವೆಂದರೆ 
ಪಾದರಸ. ಅದರ ಮೂಲಕ ದಿವ್ಯಶರೀರವನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ತಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆ ದೃಢ ದಿವ್ಯ 
ಶರೀರವು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವುದು ಎಂದು ಮೂಲ ತಾತ್ತರ್ಯ. ಭಗವಾನ್‌ 
ಶಂಕರರ ಶಕ್ತಿಯ ರೂಪ ಪಾರದ, ಪಾದರಸ. ಅಭ್ರಕವು ಪಾರ್ವತಿಯ ಶಕ್ತಿರೂಪ. 
ಇವೆರಡರ ಮಿಶ್ರಣದ ಭಸ್ಮ ಸೇವನೆಯಿಂದ ಶರೀರವು ನಿರ್ದೋಷವಾಗಿ ಯೋಗಾದಿ 
ಸಾಧನೆಗೆ ಯೋಗ್ಯವಾಗುವುದು. ಗೋವಿಂದ ಭಗವತ್ಪಾದ, ನಾಗಾರ್ಜುನ ಮುಂತಾದ 
ಆಚಾರ್ಯರು ರಸವಿದ್ಯಾ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಪಾದರಸದ ಪರಿಚಯವಾದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅದರ ಅದ್ಭುತವಾದ ಶಕ್ತಿಯ ಉತ್ಪೇಕ್ಷಿತ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಉಂಟಾದ ರಸತಂತ್ರ (%10೧6೧))) ವಿದ್ಯೆಯ ದಾರ್ಶನಿಕ 
ಅನ್ವಯವು ರಸೇಶ್ವರ ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 

ಸಂಸಾರಸ್ಯ ಪರಂಪಾರಂ ದತ್ತೇ ಸೌ ಪಾರದ ಸ್ಮೃತಃ | - ಸಂಸಾರದ ಪಾರವನ್ನು 
ನೀಡುವುದು ಪಾರದಾ. 


ವ್ಯಾಕರಣ ದರ್ಶನ 


ವ್ಯಾಕರಣ ದರ್ಶನ, ಶಬ್ದಾದ್ವೈತ, ಪಾಣಿನೀಯ ದರ್ಶನವೆಂಬ ಹೆಸರುಗಳುಳ್ಳ 
ಈ ಭಾಷಿಕ-ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪಂಥವು ಶೈವ ದರ್ಶನದ ಇನ್ನೊಂದು ಅದ್ಭುತವಾದ ಮುಖ. 
ಶಬ್ದವೇ ಬ್ರಹ್ಮದ ಆದ್ಯ, ಅಂತಿಮ ರೂಪ. ಅದರ ತಿಳಿವೇ ಮೋಕ್ಷ. ವಾಕ್‌-(ಮಾತು) 
ಎಂಬುದೇ ವೇದ, ಬ್ರಹ್ಮ ಯಜ್ಞ ಎಂಬುದಿದರ ಬೀಜ. 

ವೇದದ ಮೂಲ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು, ಮಹಾವೈಯಾಕರಣ ಪಾಣಿನಿಯ ಆ ಬಳಿಕ 
ಭರ್ತೃಹರಿ. (ವಾಕೃಪದೀಯ) ನಾಗೇಶ ಭಟ್ಟ, ಪತಂಜಲಿ ಇವರು ವ್ಯಾಕರಣ ದರ್ಶನದ 
ಆಚಾರ್ಕರುಗಳು. ವ್ಯಾಕರಣ ಎ೦ಬುದು ಬರಿಯ ಭಾಷಾ ನಿಯಮವಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದ 
ದಾರಿ ಅದು. 

ನ್ಯಾಯ ವೈಶೀಷಿಕಗಳು-ಪದಾರ್ಥಗಳ ವಿವರಣೆಗಳು 7/9 Science ಗಳು. 
ಆದರೆ ಅವೂ ದರ್ಶನಗಳು ಹೇಗೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಭಾಷೆ ವ್ಯಾಕರಣಗಳು ಕೂಡ 
ದ್ವಿಮುಖ. ತಾಂತ್ರಿಕವಾಗಿ ಅದು ಭಾಷಾನಿಯಮ, ಶಾಸನ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸ್ತರದಲ್ಲಿ ದರ್ಶನ. 
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ಪರಾ, ಪಶ್ಯಂತೀ, ಮಧ್ಯಮಾ, ವೈಖರೀ ಎಂಬ 'ವಾಕ್ಕು'(ಮಾತು, ಭಾಷೆ ನಾಲ್ಕು 
ವಿಧ. ಮೊದಲ ಮೂರು ಒಳಗೆ, ಅಗೋಚರ. ವೈಖರೀ ಎಂದರೆ ನಾವಾಡುವ ಮಾತು. ' 
ಜ್ಞಾನವೆಲ್ಲ ಶಬ್ದಮಯ, ಭಾಷಾಮಯ. ವೇದಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ(ನಿರುಕ್ತಾದಿಗಳು) ವ್ಯಾಕರಣದ 
ಕಲಾಪಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ವರ್ಣ, ಪದ, ವಾಕ್ಯ, ನಾಮ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿಂದ ವಿಶ್ವವನ್ನು 
ಅರಿಯಬಹುದು. ವರ್ಣವು ಪ್ರಕೃತಿ, ಪದವು ಜೀವಾತ್ಮ ವಾಕ್ಯವು ಈಶ್ವರ. ಶಬ್ದವೇ 
ಬ್ರಹ್ಮ ವ್ಯಾಕರಣವು ಅದನ್ನರಿತು ಅದೇ ಆಗಲು ದಾರಿ. ಅದೇ ಶಿವತತ್ತ್ವದ ತಿಳಿವು. 
"ವಾಗರ್ಥ ಪ್ರತಿಪತ್ತಿ' 


ನಾಥಪಂಥ 

ಶೈವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಕ೦ದನಾಥ, ಗೋರಕ್ಷ(ಖ)ನಾಥರಿಂದ ಉಧೃತವಾದ 
ನಾಥ ಪಂಥವೂ ಒಂದು. ಈಗಲೂ ಅದು ಸಕ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ಇದರ ಅರ್ಥೈಸುವಿಕೆಗಳು 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಆಗಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ನಾಥ ಅಥವಾ ಸಿದ್ಧ ಸಂಪ್ರದಾಯವು ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಅವತಾರವಾದ ದತ್ತಾತ್ರೇಯ 
ನಿಂದ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಿದ್ದು, ಮತ್ತ್ವೇ೦ದ್ರ ಗೋರಕ್ಷ ಸಹಿತ ನವನಾಥರನ್ನು ಎಂಬತ್ತನಾಲ್ಕು 
ಮಹಾಸಿದ್ಧರನ್ನೂ ಆಚಾರ್ಯರನ್ನಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ನವ ನಾಥೃರು ನವನಾರಾಯಣಾ 
ವತಾರರೆಂದೂ ಸಂಪ್ರದಾಯವಿದೆ. ಇದು ಸಮನ್ಹಯ ವಿಧಾನ. ಶೈವ ಪಂಥವಾದರೂ 
ಇದು ಸಕಲ ದೇವತಾ ಗೌರವದ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 

ನಾಥಪಂಥವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸಾಧನಾ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. ಯೋಗಮಾರ್ಗ, ಶೈವ 
ಪಾಶುಪತ, ಹಠಯೋಗ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಸಮುಚ್ಚಯವದು. ಗೋರಖನಾಥನ 
ಸಿದ್ಧ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಪದ್ಧತಿಯು ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ಗ್ರಂಥ. ಅತಿಯಾದ ದಾರ್ಶನಿಕ, ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ವಿವೇಚನೆಗಿಂತ ಸಾಧನೆ ಮುಖ್ಯವೆಂಬುದು ನಾಥಗುರುಗಳ ನಿಲುವಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ಕೆಲವು ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರಗಳು 

- ಪಿಂಡಾಂಡ (ಶರೀರವು) ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ರೂಪ. 

- ಲೋಕವೆಲ್ಲ ಶಿವ ಶಕ್ತಿಯರ ಲೀಲೆ; ಯೋಗಿಯು ಅದನ್ನೂ ದಾಟಿ 
ತುರೀಯಾತೀತನಾಗಬೇಕು. 

-. ಯೋಗ ಮೂಲಕ ಶಕ್ತಿ ಸಾಧನೆ ಮುಖ್ಯ, 

- ಅವಧೂತ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ 'ಸ್ವೇಚ್ಛಾಚಾರ', ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಂತೆ ಸಾಧನೆ, ಇತರರಿಗೆ 
ಭಾದಕವಾಗದಂತೆ ಎಂದೂ ಅರ್ಥ. ವೈದಿಕ ಮಾರ್ಗದ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟುಗಳಿಗಿ೦ತ 
ಯೋಗ ಸಾಧನೆ ಮುಖ್ಯ. ಅದರ ಮುಖ್ಯ ತತ್ವಗಳು ಹೀಗೆ : 

ಸಮ: ರಾಗ ದ್ವೇಷ ರಹಿತ ಸ್ಥಿತಿ. 
-. ಸಮರಸ : ಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ, ಸಮಾಧಿ. 


I 
24. 2 
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- ಸಹಜ ಮಾರ್ಗ : ಬೀಜವು ಮೊಳೆತು ಗಿಡವಾಗುವಂತೆ ಜೀವನವಿರಬೇಕು. 
' ಅದೇ ವಿಕಾಸದ ದಾರಿ. ಬಂದುದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು ಸಹಜ ಮಾರ್ಗ. 
ನಾಥ ಪಂಥಕ್ಕೂ ಶಾಕ್ತ ಸಾಧನಾ ಪಂಥಗಳಿಗೂ ಬೌದ್ಧರ ವಜ್ರಯಾನಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವಿದೆ. 


ಅಘೋರ ಪಂಥ 
ತಾಮಸಿಕ ಆರಾಧನಾ ಪದತಿಯ ಶೈವ ಸಂಪದಾಯವಿದು. ಇವರೂ ದತಾತ್ರೇಯ 
5) ಮ ಇ 
ನನು, ಆದಿಗುರು ಎನ್ನುವರು. ಧೂಮಾವತಿ, ಬಗಳಾಮುಖಿ, ಬ್ಲೆರವಿ ಆರಾಧಕರು. 
ಬ ಟು 
ಸ್ಮಶಾನ ಸಾಧನೆ, ಶಿವ ಪೂಜೆ, ಮಾಡುವ ರಹಸ್ಯ ಪಂಥವಾಗಿದ್ದು, ಈಗಲೂ ಅಷ್ಟಿಷ್ಟು 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿರುವಂತಿದೆ. 


ಶಿವನ ಸ್ವರೂಪ ವಿಚಾರ 


* ಶಿವನ ಲಿಂಗ ಸ್ವರೂಪವು ದ್ಯಾವಾಪೃಥ್ವೀ (ಭೂಮ್ಯಾಕಾಶಗಳ) ಜೋಡಣೆ, ಸಮಗ್ರ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಸಾಕಾರ ನಿರಾಕಾರಗಳ ಸು೦ದರ ಸಮನ್ವಿತ ರೂಪವಾಗಿದೆ. 

ಪೀಠ೦ ಯಸ್ಕಾಧರಿತ್ರೀ ಜಲಧಕಕಲಶಂ ಲಿಂಗಮಾಕಾಶ ಮೂರ್ತಿಂ 

ನಕ್ಷತ್ರಂ ಪುಷ್ಪಮಾಲ್ಯಂ ಗಹಗಣ ಕುಸುಮಂ ನೇತ್ರಚ೦ದಕ್ಷವಹ್ನಿಮ್‌ 

ಕುಕ್ಷಿಃ ಸಪ್ತ ಸಮುದ್ರಂ ಭುಜಗಿರಿಶಿಖರಂ ಸಪ್ತಪಾತಾಳ ಪಾದ೦ 

ವೇದಂ ವಕ್ತಂ ಫಚಂಗಂ ದಶದಶಿ ವಸನಂ ದಿವ್ಯಲಿಂಗಂ ನಮಾಮಿ 
ಮೂರ್ತಿ, ಚಿತ್ರ, ಪುರಾಣ ವಿವರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಮೂರ್ತಿ ಶಿವ (ಮಾನವರೂಪ)ದ 
ಕೆಲವು ಸಾಂಕೇತಿಕತೆಗಳು. 


ಮೂರು ಕಣ್ಣು 

ಸೂರ್ಯ, ಚ೦ದ್ರ, ಅಗ್ನಿ. ಮೂರನೆಯ ಕಣ್ಣು ಪ್ರಳಯದ ಅಗ್ನಿ, ರಹಸ್ಯ ಜ್ಞಾನದ 
ಸಂಕೇತ. ಕಾಣದ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಕಾಣದ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಯಬೇಕು. 

ತ್ರಿಶೂಲ : ಕಾಲತ್ರಯ, ಅವಸ್ಥಾತ್ರಯ, ಗುಣತ್ರಯ ಇತ್ಯಾದಿ ಮೂರುಗಳನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. 

ವ್ಯೋಮಕೇಶತ್ವ : ಇಡೀ ಜಗತ್ತೆ ಶಿವನು. ಆಕಾಶವು ಕೂದಲು, ಜಟಾಜೂಟ, 
ಜಟೆಯು ತಪಸ್ಸಿನ, ಗಂಟುಗಂಟಾದ ರಹಸ್ಯಗಳ, ಅನಂತ ಜ್ಞಾನದ ಕೇತನ. 

ನೀಲಕಂಠ : ಮಹಾನಾಯಕನು ಗ೦ಟಲಲ್ಲಿ ವಿಷವಿದ್ದರೂ ಉಗುಳಬಾರದು, 

} ನುಂಗಬಾರದು. ಸಮಾಜದ ವಿಷವನ್ನು ತಾನುಉಣ್ಣಬೇಕು. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಮೃತವನ್ನು 

ನೀಡಬೇಕು. 

ಗಂಗೆ : ನೀರು, ಹಾಲು, ಅಮೃತ, ಪಾಪನಾಶಕ, ಜ್ಞಾನ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ, ಶಿವಕೃಪೆಗೆ 
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ಹೇತು. ನಾಯಕನ ತಲೆ ತಂಪಾಗಿರಬೇಕಷ್ಟೆ? 

ಡಮರು : ಧ್ವನಿ, ಶಬ್ದ, ಭಾಷೆ, ಸಂಗೀತ, ನೃತ್ಯ. 

ಪಾತ್ರ : ಸದಾ ನೀಡಲು, ಮತ್ತು ಬೇಡಲು ಪಾತ್ರತ್ವ ಇರುವ ಪಾತ್ರ 

ಮೃಗಧರ : ಭಕ್ತರ ಚಂಚಲತೆಯ ನಿಯಂತ್ರಣ 

ಚಂದ್ರ : ಶಿವನ ಅರ್ಧವಷ್ಟೆ ಅರಿವಾದೀತು. ಅದರಿಂದಲೇ ಲೋಕಕ್ಕೆ ತಂಪು. 
ಸೋಮ ಯಜ್ಞದ ಸಂಕೇತವೂ ಹೌದು. 

ಪಂಚಮುಖ : ಪಂಚಭೂತ, ಪಂಚಕೃತ್ಯ, ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯ 

ಭಸ್ಮ : ಯಜ್ಞಶೇಷ, ಬದುಕಿನ ಕೊನೆ, ಭಸ್ಮವೇ ಸತ್ಯ. 

ಸ್ಮಶಾನ ವಾಸ : ಬದುಕೇ ಸ್ಮಶಾನ. ಭಕ್ತರಿಗಾಗಿ ಹುಡುಕಾಟ. 

ಶಿವನು ಗಜ ಚರ್ಮ, ವ್ಯಾಘ್ರ ಚರ್ಮ, ನಂದಿವಾಹನ, ಗಜಮುಖನ ಮೂಷಿಕವಾಹನ, 
ಮಯೂರ ವಾಹನರ ತುದೆ-ಸರ್ವ ಪ್ರಾಣಿ ಸಂಸಾರಿ. 

ಕೈಲಾಸ ನಿವಾಸಿ : ಔನ್ನತ್ಯ, ಸಿದ್ದಿ, ಶುದ್ಧಿ, ಬೆಳ್ತನ, ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗರೂಪ. 

ನಂದಿ : ಗೋ, ಧರ್ಮ, ಜ್ಞಾನ, ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿಧೇಯತೆ. 

ನಟರಾಜ : ಸಕಲಕಲಾ ಮೂಲ ಶಿವ. ಜಗತ್ತು ಅವನ ನಾಟ್ಯ. 

ಲಯಕರ್ತಾ : ಲೋಕ ಸಂಗೀತದ, ನೃತ್ಯದ ಲಯವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವವನು. 

ಯೋಗ ಭಂಗಿ : ಮಹಾಯೋಗೀಶ್ವರತ್ವ ಯೋಗೇಶ್ನರತ್ವ, ಸದಾ ಲೋಕ ಚಿಂತನ 

ಸರ್ಪಭೂಷಣ : ಅನಂತತ್ವ. ಕುಂಡಲಿನೀ ಶಕ್ತಿಯ ಒಡೆಯ 

ಅರ್ಧನಾರೀಶ್ವರ : ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ ಮತ್ತು ಸ್ತೀ ಪುರುಷ ಸಮಾನತಾ ನ್ಯಾಯ 


ಶೈವ ಚಿಂತನ-ಕೆಲವು ಗಮನಾರ್ಹ ಅಂಶಗಳು 
ಯಾಜ್ಜಿಕರಿಗೆ ಅಗ್ನಿಯು ಗುರು. ಅಗ್ನಿಯು ರುದ್ರನ ರೂಪ ದುರ್ಗಾ ಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ 
- ಜಾತವೇದಸೇ ಸುನಮಾ ಮಸೋ ಮಮರಾತಿ ಏತೋ ನಿದಹಾತಿ ವೇದ: 
ಸನಃ ಪರ್ಷಹತಿ ದುರ್ಗಾಣಿ ವಿಶ್ವಾ ನಾವೇವ ಸಿಂಧುಂದುರಿತ್ಯಾತಗ್ನಿ : | 
ಅಗ್ನೇತ್ವಂ ಪಾರಯೋ ನವ್ಯೋ. 
ಈ ಯಕ್ಕುಗಳು ಶಿವ ಅಗ್ನಿ ಪರ 
ಶಾಕ್ತ ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಶಿವನಿಗೆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ. ಶಕ್ತಿಯು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಶಿವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿಯೇ 
ಚಿತ್ರಿತಳಾಗಿದ್ದಾಳ. ಶೈವ ಸರ್ವಸ್ವವಾದ ಮುವತ್ತಾರು ತತ್ತ್ವಗಳು ಶಾಕ್ತ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ 
ಮಾನ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ. 


ಕರಣ- ಕಾರಣ ಭಾವ 


ಕರಣ ವೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಉಪಕರಣ ಮತ್ತು ಅ೦ತಃಕರಣ-ಬುದ್ಧಿ, ಮನಸ್ಸು 
ಇತ್ಯಾದಿಗಳು. ಭಗವ೦ತನು ಕರಣಗಳಿಗೆ ಕಾರಣ. ಕರಣವೂ ಅವನೇ ಕಾರಣವೂ ಅವನೇ. 
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ಕರಣಂ ಕಾರಣಂ ಕರ್ತಾ | ವಿಕರ್ತಾ ಗಹನೋ ಗುಹ: | 


ಎ೦ಬ ವಿಷ್ಣು ಸಹಸ್ರನಾಮದ ಉಕ್ತಿಯು, ಸಕಲ ಆಸ್ತಿಕ ಸೇಶ್ವರ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ 
ಒಂದಲ್ಲ, ಒಂದು ವಿಧದಿಂದ ಮೌಲಿಕವಾಗಿ ಅಂಗೀಕೃತವಾಗಿರುವ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. 

ಅದ್ವೈತ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ-ವ್ಯವಹಾರ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಇದೆ. ಅದು ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಮಾಯಾ ಪ್ರಭಾವ, ಈಶ್ವರನ ವಿವರ್ತ. ಇಲ್ಲೂ ಕರಣ ಕಾರಣ ಅವನೇ. ಅಂತತಃ 
ಒಂದೇ ತತ್ತ್ವವೆಂದರೂ-ಕರಣ ಕಾರಣ ಎರಡೂ ಅವನೇ. 

ದ್ವೈತ ದರ್ಶನದ ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಅಂದರೆ ಜೀವ-ದೇವ ಬೇರೆ ಎಂದೊಪುವ 
ವಿವಿಧ ಮಾರ್ಗಗಗಳಲ್ಲಿ, ಅದಾವುದೇ ಇದ್ದರೂ-ದೇವ, ಪರಮಾತ್ಮ ಶಿವ, ಹರಿ, 
ದೇವಿ-ರೂಪದ ದೇವನು ಈಶ್ವರನು ಕರಣ -ಕಾರಣ ಎರಡಕ್ಕೂ ಕಾರಕ, ಒಡೆಯ. 
ಸೃಷ್ಟಿಯು ಅವನಿಗೆ / ಅದಕ್ಕೆ / ಅವಳಿಗೆ ಅಧೀನವಷ್ನೆ? ದೇವನನ್ನು ಏಕ, ಅಂತರ್ಯಾಮಿ, 
ವ್ಯಾಪ್ತ ಮೊದಲಾಗಿ ಹೇಗೆ ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಅವಲಂಬಿತವೇ. 


t ಶಕ್ತಿವಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ (ವೀರಶೈವ), ಶಿವಾದ್ವೈತ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಿಥ್ಯೆ 
ಅಲ್ಲ. ಮಾಯೆಯೂ ಅಲ್ಲ. ಶಿವಶಕ್ತಿಯ ನೈಜ ರೂಪಾಂತರ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ. 
ಈ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ-ಕರಣ ಕಾರಣ ಎರಡೂ ಶಿವನೇ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ ಅರ್ಥ. 
ಕಾರಣ ಶಿವ, ಅದಕ್ಕೆ ಪೂರಕ ಶಕ್ತಿ ಅದು ಕರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಶಿವ ಶಕ್ತಿ. 

ಕರಣವೆಂದರೆ ಮಾಡುವಿಕೆ, ಗೆಯ್ಕೆ ಕಾರ್ಯ ಪೂರ್ಣತೆ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲೂ 


ಅದೂ ಭಗವಂತನೇ ಶಿವ -ಶಕ್ತಿಯೇ. 


ಶಿವನ ವಿಚಾರ - ಮೂಲಗಳು 


ತ್ರಿಯಂಬಕಂ ಯಜಾಮಹೇ ಸುಗಂಧಿಂ ಪುಷ್ಟಿವರ್ಧನಂ । 
ಉರ್ವಾರುಕಮಿವ ಬಂಧನಾತ್‌ 
ಮೃತ್ಯೋರ್ಮುಕ್ಷೀಯಮಾಮೃತಾತ್‌ । - ಯಗ್ಗೇದ. 

ಯಗ್ಗೇದದಲ್ಲಿ ಇಪ್ಪತ್ತೇಳು ಬಾರಿ ರುದ್ರನ ಉಲ್ಲೇಖವಿದೆ. 

ರುಖ್‌ - ದ್ರಾವಯತಿ : ದುಃಖವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವವನು 

ರುದಾನ್‌ - ರಾತಿ : ಕೂಗಿಸುವವರನ್ನು ಪೀಡೆ ಕೊಡುವವರನ್ನು ನಿವಾರಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ದುಃಖಿಸುವವರನ್ನು ಕಾಪಾಡುತ್ತಾನೆ. 

ರುದ್ರನು - ಭೇಷಜ ಶಿರೋಮಣಿ ವೈದ್ಯನಾಥ, ಮಹಾವೈದ್ಯ (ಕಿರಾತರು ಸಾಮಾನ್ಯತಃ 
ವೈದ್ಯರೆ ಆಗಿರುವರು ಎಂಬುದೂ ಗಮನಾರ್ಹ.) 

ರುದ್ರನು ವಿನಾಶಕ-ರಕ್ಷಕ, ಘೋರ-ಶಾಂತ, ಭೈರವ-ಶಿವ. ಹೀಗೆ ಉಭಯರೂಪಿ 
ಯಾಗಿರುವನು 

ರುದ್ರನು - ಮರುತ್ತುಗಳ ತಂದೆ. ಅಂತರಿಕ್ಷ ದೇವತೆ. 

ಏಕಾದಶರುದ್ರರು: ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ, ಐದು ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯ, ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು 
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ಸೇರಿ ಹನ್ನೊಂದು ಅದೇ ಏಕಾದಶರುದ್ರರು. 
ಹನ್ನೊಂದು ಇದ್ದರೆ-ರೋದಿಸುತ್ತವೆ, ಜೀವವೂ ರೋದಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತವೆ. 
ಇವು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ, ಅವುಗಳಿಗೆ ತೊಂದರೆ ಬಂದಾಗಲೂ ಜೀವನು ರೋದಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ರುದ್ರನು ಪರಮ, ಏಕಾದಶರುದ್ರರು ಅವನ ಸೇವಕರು, ಸಂದೇಶವಾಹಕರು. 
ರುದ್ರರು ಹನ್ನೊಂದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಶತಂ, ಅನಂತಂ, ಅಸಂಖ್ಯಂ. 


ಹನ್ನೊಂದು ರುದ್ರರ ಹೆಸರುಗಳು 

|. ಘೋರ, ಕಪರ್ದಿ, ಗಿರೀಶ, ಭೀಮ, ತ್ಯುಂಬಕ, ನೀಲಗ್ರೀವ, ಸಭಾಪತಿ, ಗಣಪತಿ, 
ಸೇನಾನಿ, ಶಂಭು. 

2. ನಿಯತಿ, ಶಂಭು, ಕಪರ್ದಿ, ಅಪರಾಜಿತ, ದಹನ, ಮೃಗವ್ಯಾಧ, ಖರ, ಅಹಿರ್ಬುಧ್ವ್ಯ, 
ಕಪಾಲಿ, ಪಿ೦ಗಳ, ಸೇನಾನಿ 

3, ಮೇಲಿನ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಮತ್ತು ಮಹಾದೇವ, ಈಶ, ಭವ, ದೇವದೇವ - 
ಸೇರಿ ಹನ್ನೊಂದು. 


ಪರಮ ಶಿವ 


“ಪರಮಶಿವನು ಚಿದ್ಧನಸ್ವರೂಪನು. ಸ್ವಲ್ಪವೂ ಮಿಶ್ರವಲ್ಲದ ಶುದ್ಧವಾದ ಜ್ಞಾನಸ್ಪರೂಪನು. 
ಅವನ ಶಕ್ತಿಗಳಾದ ಜ್ಞಾನಕ್ರಿಯೇಚ್ಛಾ ಮೊದಲಾದುವೂ ಚಿದ್ವನಸ್ವರೂಪವು, ಜಡಸ್ವರೂಪವಲ್ಲ. 
ಮಾಯಾ, ಮಹಾಮಾಯಾ- ಈ ಎರಡು ಪರಿಗ್ರಹಶಕ್ತಿಗಳು, ಜಡಸ್ಟರೂಪಗಳು, ಬಾಹ್ಯ 
ವಸ್ತುಗಳು. ಶುದ್ಧ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪರಮಶಿವನು. ಸಾಕ್ಷಾತ್‌ ನಿಮಿತ್ತಕಾರಣನು. ಶಿವತತ್ವವು 
ಉಪಾದಾನಕಾರಣ. ಅಶುದ್ಧ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅನ೦ತಾ ಮೂಲಕ ನಿಮಿತ್ತ ಕಾರಣನು. 
ಮಾಯೆ ಉಪಾದಾನಕಾರಣ. ಶುದ್ಧಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಭುವನಾದಿ ನಿರ್ಮಾಣವು ಅದರಲ್ಲಿ 
ವಾಸಮಾಡುವ ಎದ್ಯೇಶ್ವರರಿಗೆ ಬೈಂದವಶರೀರಪ್ರದಾನ ಮೊದಲಾದವು ಪರಮಶಿವನ 
ವ್ಯಾಪಾರಗಳು. 

ಶುದ್ಧಾ ಶುದ್ಧವೆಂಬ ಎರಡುವಿಧ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಲ್ಲೂ ಸೃಷ್ಟಿ ಸ್ಥಿತಿ, ಸ೦ಹಾರ, ಅನುಗ್ರಹ, 
ತಿರೋಭಾವವೆಂದು ಐದುವಿಧ ವ್ಯಾಪಾರಗಳಿರುವುವು. ಸೃಷ್ಟಿ ಸ್ಥಿತಿ ಸಂಹಾರಗಳು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದುವುಗಳು. ಅನುಗ್ರಹವೆಂದರೆ ಚೇತನರಿಗೆ ಭೋಗ ಮೋಕ್ಷಪ್ರದಾನ 
ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. ಅಚೇತನಗಳಿಗೆ ಆಯಾ ವಸ್ತುವಿನ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪ್ರಕಾಶವೆಂಬ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ 
ಉತ್ಪಾದನವು. ತಿರೋಭಾವವೆಂದರೆ ಬಂಧ. ಹೀಗಾದರೆ ಭೋಗದಿಂದ ಕರ್ಮಕ್ಷಯ 
ಮೂಲಕ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವುದೆಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತ. 

ಈ ಪರಮಶಿವನಿಗೆ ಮಲ, ಕರ್ಮ, ಮಾಯಾ ಮೊದಲಾದ ಪಾಶ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ 
ದಿರುವುದರಿಂದ ಪ್ರಾಕೃತಶರೀರಿಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. ಶಾಕ್ಷಶರೀರವಿರುವುದು. ಅದು ಈಶಾನ 
ಮೊದಲಾದ ಪಂಚಮಂತ್ರಗಳಿಂದ. ಪಂಚಾ ವಯವಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಮಂತ್ರಮಯ 
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ಶರೀರವು. ಈಶಾನಮಂತ್ರಕ, ತತ್ಪುರುಷವಕ್ತೃ ಅಘೋರಹೃದಯ, ವಾಮದೇವಗುಹ್ಯ, 
ಸದ್ಯೊಜಾತವಾದ ಎಂದು ರಹಸ್ಯವು. ಆದುದರಿ೦ದ ಅನುಗ್ರಹ, ತಿರೋಭಾವ, ಸೃಷ್ಟಿ, 
ಸಂಹಾರವೆಂಬ ಕೃತ್ಯಪಂಚಕ ಕಾರಣವಾದ ಶರೀರವು ಪಂಚಮಂತ್ರವೆಂಬ 
ಪಂಚಶಕ್ತಿಮಯವು. 

ನಿರಾಕಾರನಾದ ಪರಮಶಿವನ ಪೂಜಾಧ್ಯಾನಾದಿಗಳೂ ಅಶಕ್ಯವಾದುದರಿಂದ 
ಸಾಧಕಾನುಗ್ರಹಕ್ಕಾಗಿ ದೈವಮನುಷ್ಯಾದ್ಯಾಕಾರಗಳಲ್ಲಿ ಸಾನಿಧ್ಯ ವಿಶೇಷದಿಂದ 
ಅವತಾರಶರೀರಗಳೂ ಅನೇಕವಿರುವುವು. 

ಇಂತಹ ಪರಮ ಶಿವನ ಉಪಾಸನೆಯಿಂದ ವೀತಮಲರಾದ ಪುರುಷರು 
ಪರಮಶಿವನ ಪರಮಸಾಮ್ಯವೆಂಬ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ಶಾಶ್ವತಶಿವರಾಗಿರುವರು. 
ಆದರೆ ಇವರು ಆದಿಮುಕ್ತರು, ಪರಮಶಿವನು ಅನಾದಿ ಮುಕ್ತನು. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಪರಮಪದವಿಶೇಷಣವು.” 

- ಮಹಾಮಹೋಪಾಧ್ಯಾಯ ಲಕ್ಷೀಪುರಂ ಶ್ರೀನಿವಾಸಾಚಾರ್ಯ “ಹಂದೂದರ್ಶನ 
ಸಾರ” ಮೈಸೂರು ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ. 1940. 

೪೪೮೪ 
ವಿಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನ ದೇಹಾಯ ತ್ರಿವೇದೀ ದಿವ್ಯ ಚಕ್ಷುಷೇ 
ಶ್ರೇಯಪ್ರಾಪ್ತಿ ನಿಮಿತ್ತಾಯ ನಮಃ ಸೋಮಾರ್ಧಧಾರಿಣೇ 
(ಕುಮಾರಿಲ ಭಟ್ಟ; ಶ್ಲೋಕವಾರ್ತಿಕ) 


ತ್ರಯೂವೇದ್ಯಂ ಹೃದ್ಯಂ ತ್ರಿಪುರ ದಹನ ಮಾದ್ಯಂ ತ್ರಿನಯನಂ 
ಜಟಾಭಾರೋದಾರಂ ಚಲದುರಗಹಾರಂ ಮೃಗಧರಂ । 
ಮಹಾದೇವಂ ದೇವಂ ಮಯಿ ಸದಯಭಾವಂ ಪಶುಪತಿಂ 
ಚಿದಾಲಂಬಂಸಾಂಬಂ ಶಿವಮತಿ ವಿಡಂಬಂ ಹೃದಿಭಜೇ 
(ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ : ಶಿವಾನಂದ ಲಹರೀ) 


ವಾಗರ್ಥಾವಿವ ಸಂಪೃಕ್ತೌ ವಾಗರ್ಥ ಪ್ರತಿಪತ್ತಯೇ 
ಜಗತಃ ಪಿತಕಾ ವಂದೇ ಪಾರ್ವತೀ ಪರಮೇಶ್ವರೌ 
(ಕಾಳಿದಾಸ : ಕುಮಾರಸಂಭವ) 


ನೆಲದ ಮರೆಯ ನಿದಾನದಂತೆ 

ಮುಗಿಲ ಮರೆಯಲಡಗಿರ್ದ ಮಿಂಚಿನಂತೆ 
ಬಯಲ ಮರೆಯಲಡಗಿರ್ದ ಮರೀಚಿಕೆಯಂತೆ 
ಕಂಗಳ ಮರೆಯಲಡಗಿರ್ದ ಬೆಳಗಿನಂತೆ 
ಗುಹೇಶ್ವರಾ ನಿಮ್ಮ ನಿಲುವು 
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ಆತ್ಮಾತ್ತಂ ಗಿರಿಜಾಮತಿ: ಸಹಚಣಃ ಪ್ರಾಣಾಃ ಶರೀರಂ ಗ್ರಹಮ್‌ 
ಪೂಜಾತೇ ಸುಖೋಪಭೋಗರಚನಾ ಸ್ತೋತ್ರಾಣಿ ಸರ್ವಾಗಿರಾ ॥ 
ಸಂಚಾರ: ಪದ್ಯ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣಾವಿಧಿ: ನಿದ್ರಾ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಃ 
ಯದ್ಯತ್‌ ಕಮ್‌ ಕರೋಮಿ ತತ್ತದ ಶಂಭೋ ತವಾರಾಧನಮ್‌ ॥ 
(ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಪ್ರಾಚೀನ ಶ್ಲೋಕ) 
೨೨೨ 


ಯಣ ಸೂಚಿ 

ಕೆಲವು ಮಾಹಿತಿಗಳು ; 

1. ವಿಕಿಪೀಡಿಯಾ ಅಂತರ್ಜಾಲ ವಿಶ್ವಕೋಶ 

2. ಭಾರತೀಯದರ್ಶನ, ಬಲದೇವ ಉಪಾಧ್ಯಾಯ. ಅನು: ಎಸ್‌. ರಾಮಚಂದ್ರ 
ಶಾಸ್ತ್ರಿ ಮೈಸೂರು ಎ.ವಿ., 1970. 

3. ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಪರಿಚಯ : ಡಾ. ಎಂ. ಪ್ರಭಾಕರ ಜೋಶಿ, ಪ್ರೊ. ಎಂ. 
ಎ. ಹೆಗಡೆ ಸಿದ್ಧಾಪುರ, ಅಕ್ಷರ ಪ್ರಕಾಶನ ಹೆಗ್ಗೋಡು, 2008. 

4. ಸೂಚನಾ ಯಣ : ವಿದ್ವಾನ್‌ ಲಕ್ಷೀಶ ತೋಳ್ಪಾಡಿ, ಡಾ. ನಾ. ಮೊಗಸಾಲೆ, ವಿದ್ವಾನ್‌ 
ಹಿರಣ್ಯ ವೆಂಕಟೇಶ್ವರ ಭಟ್‌ 
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ನಾಸ್ತಿಕ ದರ್ಶನಗಳು 
ಒಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಅವಲೋಕನ 


ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಜೀವಿಗಳ ಇರುವಿಕೆ, ಅದರ ಕಾರಣ, ನಮ್ಮ 
ಬದುಕಿನ ಸ್ವರೂಪ, ಗೊತ್ತುಗುರಿ, ನಾವು ಬದುಕನ್ನು ನೋಡ 
ಬೇಕಾದ ರೀತಿ, ಆಚಾರವ್ಯವಹಾರ ನಿಯಮ, ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಕರ್ತವ್ಯದೃಷ್ಟಿ, ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಅಥವಾ ನಾಸ್ತಿತ್ವ, 
ದೇವ-ಜೀವ-ಜಗತ್ತುಗಳ ಸಂಬಂಧ, ಧಾರ್ಮಿಕತಾಸ್ವರೂಪ 
ಮೊದಲಾದ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಮಾನವರಿಗೆ ಮೂಡಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ, ಜಿಜ್ಞಾಸೆಗಳ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು “ತತ್ತ ತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ' ಅಥವಾ 'ದರ್ಶನ' 
ವೆನ್ನುವರು. ಇವು ದೇಶ-ಕಾಲಾನುಗುಣವಾಗಿ ವಿಪುಲವೂ 
ವಿಸ್ತಾರವೂ ಆಗಿವೆ. ಭಾರತ ದೇಶದ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರ ಪರಂಪರೆಯು 
ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವಾಗಿದ್ದು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವೂ, ವಿಸ್ತಾರಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದುದೂ ಆಗಿದೆ. ಅದು ಈಗಲೂ ವಿವಿಧ ಮುಖಗಳಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದೆ. ಮತ(ರಿಲೀಜನ್‌) ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ (ಫಿಲಾಸಫಿ) 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆದರೂ, ಅವು ನಿಕಟಸಂಬಂಧಿಗಳು, ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಯಃ ಹೆಚ್ಚಿನ ದರ್ಶನಗಳು, ಇವೆರಡರ ಸ೦ಯುಕ್ತ 
ರೂಪವಾಗಿರುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು. 


ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಆಸಕ್ತರಾಗಲಿ, ತಜ್ಞರಾಗಲಿ ದಾರ್ಶನಿಕತತ್ತ ತೆ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಮಾತಾಡುವಾಗ ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸಿಕವೆಂದುವಿಭಾಗವಾಗಿ 
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ಬಳಸುವುದು ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ರೂಢವಾದ ಕ್ರಮ. ಆದರೆ ನಾವು ಬಳಸುವಷ್ಟು ಸುಲಭವಾಗಿ 
ಆ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥ-ವ್ಯಾಪ್ತಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಿಲ್ಲ. ಯಾವ ಆಸ್ತಿಕ? ಯಾವ ನಾಸಿಕ? ಹಾಗೆಂದರೇನಂದು. 
ಕೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

"ಅಸಿ'ವಇದೆ-ಎಂಬುದರಿಂದ ಆಸ್ತಿಕ. ನಾಸ್ತಿಎಇಲ್ಲ-ಎಂಬುದರಿಂದ ನಾಸ್ತಿಕ. ಏನು 
ಇದೆ? ಏನು ಇಲ್ಲ? ದೇವರಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಂಬುವವರು ಆಸ್ತಿಕರು. ಇಲ್ಲವೆಂಬುವರು 
ನಾಸ್ತಿಕರು-ಇದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನಪ್ರಿಯಸೂತ್ರ ಆದರೆ ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೂ, 
ಧಾರ್ಮಿಕವಾದ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಇದ್ದವನನ್ನೂ ನಾಸ್ತಿಕನೆಂದುದುಂಟು, 
ಕಡುವೈಷ್ಟವನಿಗೆ, ಶೈವನು ನಾಸ್ತಿಕ. ಕಡು ಶೈವನಿಗೆ ವೈಷ್ಣವನು ನಾಸ್ತಿಕ. ಕಾರಣ-"ನೀನು 
ಪೂಜಿಸುವ ದೇವರು ದೇವರಲ್ಲ. ತಪ್ಪು ದೇವರು' ಎಂದು ಪರಸ್ಪರ ಆಕ್ಷೇಪ. ಯುರೋಪಿನ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಚಿಂತಕ, ಸ್ಟಿನೋಜಾ ಒಂದು ಬಗೆಯ `ಅದ್ವೈತ' ಸಿದ್ಧಾಂತಿ. “ದೇವೊನ್ನತ್ತ' 
(God Intoxicated) ಎ೦ಬಷ್ಟು ವಿಶ್ವ-ದೇವೈಕ್ಯವಾದಿ ಕ್‌ ಆದರೆ, ಅಂದಿನ ಅಲ್ಲಿಯ 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮತವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅವನನ್ನು ಸಾಂತ ನಾಸ್ತಿಕನೆಂದೂ ಹೇಳಿತು! 

ನಾಸ್ತಿಕ-ಆಸ್ತಿಕ ಎರಡೂ ಹ. ಒಂದು ಪಂಥವೂ ಉಂಟು. ಅದೇ ಅಜ್ಜೇಯವಾದ, 
ಅನಾಸ್ತಿಕತೆ, ಸಿಗಂstiಂism "ನೀವು ಹೇಳುವ ದೇವರು, ಪರಲೋಕ ಇತ್ಯಾದಿ ಉಂಟೋ 
ಇಲ್ಲವೋ ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ನೀವೂ ನೋಡಲಿಲ್ಲ. ತಿಳಿಯಲೂ ಅಸಾಧ್ಯ. ಹಾಗಾಗಿ 
ಮಧ್ಯಸ್ಥವಾಗಿರುವುದು ಸೂಕ್ತ. - ಇದೇ ಸಿ9ಗಂtಂism. ಇರಲಿ. 

ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲೂ ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕವೆಂಬ ಪದಗಳಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 
ಅರ್ಥಗಳುಂಟು. 

ನಾಸ್ತಿಕೋ ವೇದನಿಂದಕಃ- ಎಂಬುದು ಸ್ಮತಿಕಾರ ಮನುವಿನ ಮಾತು. ವೇದವನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುವವನು ("ದೇವರನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವವನು' ಅಲ್ಲ) ನಾಸ್ತಿಕ. ಈ ಪ್ರಕಾರ 
ಚಾರ್ವಾಕ, ಬೌದ್ಧ ಜೈ ವದರ್ಶನಗಳೂ, ಅಥವಾ ವೇದವನ್ನು ಒಪ್ಪದ ಇತರ ಮಾರ್ಗಗಳೂ 
ನಾಸ್ತಿಕ. 

ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪದವನು ನಾಸಿಕ-ಇದೊಂದು ಅರ್ಥ. ಇದರ ಪ್ರಕಾರ ಚಾರ್ವಾಕ, 
ಬೌದ್ಧ, ಜೈನರು : ಮಾತ್ರ ನಾಸ್ತಿಕರಲ್ಲ. ಪರಮವೈದಿಕರಾದ ಮೀಮಾಂಸಕರೂ ನಾಸ್ತಿಕರೇ। 
ವೇದಪ್ರಮಾಣ್ಯಕ್ಕ ಬೆಲೆಕೊಡುವ ಸಾಂಖ್ಯ, ವೈಶೇಷಿಕ, ನ್ಯಾಯ ದಾರ್ಶನಿಕರೂ ನಾಸಿಕರೇ. 
ಇವರು ವೇದಕ್ಕೆ ಕೊಡುವ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲೂ, ಪ್ರಾಶಸ್ತ ದಲ್ಲೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳೂ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಬೇಧಗಳೂ ಇಷ 

ವೇದವಾದಿಗಳ ಪ್ರಕಾರ-ನೀವು ವೇದವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಸಾಕು 
ನೀವು ಆಸ್ತಿಕರು. ನೀವು ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೂ ಸರಿ, ವೇದಕ್ಕೆ ಔಪಚಾರಿಕ ಗೌರವ 
ಕೊಟ್ಟರೂ. ಸರಿಯೇ. ದೇವವಾದಿಗಳ ₹ ಪ್ರಕಾರ ನೀವು ದೇವರನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಆಸ್ತಿಕ, 
ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ನಾಸ್ತಿಕ. ಮತವಾದಿಗಳ ಪ್ರಕಾರ-ನೀವು ಅವರು ಹೇಳುವ ದೇವರನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿದರೆ ಆಸ್ತಿಕ, ಇಲ್ಲವಾದರೆ ನಾಸ್ತಿಕ, ಅಥವಾ ತಪ್ಪು ದಾರಿಯಲ್ಲಿರುವ ಆಸಿಕ, ಅಚ 
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"ರೆ ದೇವರನ್ನು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎನ್ನುವ ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿದವರು. 
ಯೇ ಪಾಪಪುಣ್ಯ, ಪರಲೋಕಗಳನ್ನು ಆರಾಧನೆ, ಅಹಿಂಸಾದಿ ವ್ರತಗಳನ್ನು 

ರೂ ಜೈನ, ಬೌದ್ಧಾದಿಗಳು ವೈದಿಕರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನಾಸ್ತಿಕರು. 

ವಿಶ್ವವೂ, ದೇವತತ್ತ್ವ್ವ (ಬ್ರಹ ವೂ ಎಲ್ಲ ಒಂದೇ ಎಂದ "ಮಾಯಾವಾದಿ, 

ವಾದಿ' ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿ ಶಂಕರರನ್ನು, ದೈವವಾದಿಗಳು (776190 “ಪ ನ್ನ 

' ಎಂದು೦ದ್ದುಂಟು. ಎಂದರೆ "ನಿನ್ನ ಈ ಬ್ರಹ್ಮವಾದವೂ ಬೌದ್ಧರಂತೆಯೇ ನಾಸ್ತಿಕ, 

ವಾದ. ಮಾರುವೇಷದ ಬೌದ್ದನೇ ನೀನು' ಎಂದು ಆಕ್ಷೇಪ-ಹೀಗಿದೆ ಆಸ್ತಿಕ್ಯ 


್ವರ-ನಿರೀಶ್ವರ 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದುದು ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾದದ್ದು-ದೇವರನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ 
ವಿಭಾಗ. ವಿಭಾಗ ಎಂದರೆ ದೇವರು ಎಂಬುದನ್ನು ಇದೆಯೆಂದೊಪ್ಪಿದವನು-ಇಲ್ಲ 
ಎನ್ನುವವನು ಎ೦ಬ ವಿಭಾಗ. ಇದನ್ನು ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ ಎ೦ದು ಕರೆಯುತ್ತಾರಾದರೂ, 
ಸೇಶ್ವರ-ನಿರೀಶ್ವರ(Theist-Atheist) ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಸೂಕ್ತ ಇಲ್ಲಿ `ಈಶ್ವರ' 
ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನ ಒಡೆಯ, ಕಾರಣರೂಪೀ ದೇವರು ಯಾ 
ತತ್ರ ತ್ತ್ವವೆಂದು ಅರ್ಥ. 

ಇಲ್ಲೂ ಕೂಡ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿವೆ. ಈಶ್ವರ ಅಥವಾ ದೇವರೆಂದರೇನು? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಬರುತ್ತದೆ. ದೇವರ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಅಪಾರ ವೈವಿಧ್ಯವಿದೆ. ಯಾವ ದೇವರು? ಯಾರ 
ದೇವರು? ಎ೦ತಹ ದೇವರು? ಎಂಬಲ್ಲಿ ನಾನಾರೀತಿಯ ದೃಷ್ಟಿಗಳೂ ಇವೆ. 

ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿ, ಸ್ಥಿತಿ, ಲಯಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ, ಅನುಗ್ರಹ, ನಿಗ್ರಹ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳುಳ್ಳ 
ಜಗತ್ತಿನ ಆಡಳಿತವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸುವ ವಸ್ತುವನ್ನು ದೇವರೆಂದು ನಾವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಹೇಳುತ್ತೇವಷ್ಟೇ? ಇಲ್ಲಿ ದೇವರೆಂಬುದು ಅವನೋ? ಅವಳೋ? ಅದೋ? ಅದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಯೋ? ಶಕ್ತಿಯೋ? ಅದಕ್ಕೆ ಆಕಾರವುಂಟೆ (ಸಾಕಾರವೇ)? ಇಲ್ಲವೆ, (ನಿರಾಕಾರವೆ)? 
ಅದರ ಗುಣಗಳಾವುವು? ಮೊದಲಾದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಹಲವು ಅಭಿಮತಗಳಿವೆ. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಮಾತ್ರ ದೇವರ ಕೆಲಸ. ಆಡಳಿತ ದೇವರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚುವರಿ ಕೆಲಸ, ಅವನು ಕೇವಲ 
ಆರ೦ಭಶಕ್ತಿ ಮಾತ್ರ(Pಗme Mover ೦ಗ॥y) ಎಂಬುದೊಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ವೈಶೇಷಿಕ 
ದರ್ಶನವು ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿದೆ. ದೇವರಿದ್ದರೂ ಅವನು ಜೀವಿಗಳ ಕರ್ಮಗಳ 
ವಿತರಕನು ಮಾತ್ರ, ಆತನು ಜಗತ್ತಿನ ಆಗುಹೋಗುಗಳಲ್ಲಿ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ 
ಎನ್ನುವ ಮತವೂ ಉಂಟು, ದೇವರು ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಬೇಕಿದ್ದರೆ ಏನನ್ನೂ ಮಾಡಬಲ್ಲನು, 
ತನ್ನಿಚ್ಛೆಯಂತೆ ನಿಗ್ರಹ-ಅನುಗ್ರಹ ಮಾಡಬಲ್ಲನು. “ಕರ್ತುಂ, ಅಕರ್ತು೦, ಅನ್ಯಥಾಕರ್ತುಂ, 
'ಸಮರ್ಥಃ”-ಎಂಬುದು ಇನ್ನೊಂದು ಮತ. 
ಅಂತೂ ಯಾವುದೋ ರೂಪದಲ್ಲಿ, ದೇವರುಂಟು ಎಂದರೆ ಸೇಶ್ವರವಾದ. 
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ಇಲ್ಲವಂದರೆ ನಿರೀಶ್ವರವಾದವಾಯಿತು. ಹ $ 
ಈ ಪ್ರಕಾರ ಗೆರೆ ಎಳೆದರೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಸಾಂಖ್ಯ, ಮೂಲನ್ಯಾಯ, ವೈಶೇಷಿಕ 
ಪ್ರಾಚೀನವೈದಿಕ ಮೀಮಾಂಸಾಮತ-ಇವುಗಳೆಲ್ಲ ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿಗಳು, ವೈ 
ಇವರು ಆಸ್ತಿಕರು. ಬೌದ್ಧ, ಜೈನರು, ನಿರೀಶ್ವರರು, ಅವೈದಿಕರು. ಹೀಗಾಗಿ ಒಂದು ಕಮದಿಂ 
ಒಂದು ಕಡೆ ಬರುವ ದರ್ಶನ, ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಕಡೆಗೆ ಸೇರುತ್ತದೆ. . 
ಜಗತ್ತು ಜೀವ, ದೇವ ಎಂಬುದೆಲ್ಲ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ, ಎಲ್ಲ ಒಂದೇ. ಇರುವುಡೊಂದ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಕಾಣುವುದು ಹಲವು ಎಂಬ ಅದ್ವೈತ ಮಾಯಾವಾದವು ಒಂದು ಬಗೆಯಿಂ? 
ಸೇಶ್ವರ-ನಿರೀಶ್ವರಗಳ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸಮನ್ವಯವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. 


ವೇದಾದೌ ಯಃ ಸ್ವರಃ ಪ್ರೋಕ್ತಃ ವೇದಾಂತೇ ಚ ಸುನಿಶ್ಲಿತ: | 
ತಸ್ಯ ಪ್ರಕೃತಿಲೀನಸ್ಯ ಸ: ಪರಸ್ತು ಮಹೇಶ್ವರ: ॥ 


ಎಂಬಲ್ಲಿ ಇದೇ ಬಗೆಯ ತಾತ್ತ್ವಿಕಅಭಿನ್ನತೆ ಐಕ್ಯಸ್ವರ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು 


ಪೂರ್ಣನಾಸ್ತಿಕ-ಚಾರ್ವಾಕ 

ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ, ಸೇಶ್ವರ-ನಿರೀಶ್ಚರ ಎಂಬ ಎರಡೂ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ, ವೇದ, ದೇವರು 
ಪಾಪ, ಪುಣ್ಯ, ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಪರಲೋಕ, ಪೂಜೆ, ಆರಾಧನೆಗಳನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾ! 
ನಿರಾಕರಿಸುವ, ದಿಟ್ಟತನದ ನಿಲುಮೆಯುಳ್ಳ ಚಾರ್ವಾಕದರ್ಶನವು ಪೂರ್ಣ ಅರ್ಥದ 
ನಾಸ್ತಿಕ ನಿರೀಶ್ವರದರ್ಶನ. ಆಚಾರ್ಯ ಬೃಹಸ್ಮೃತಿಯಿಂದ ಸ್ಥಾಪಿತವಾದ, ಚಾರುವಾಕರೆಂ೭ 
ವರಿಂದ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಈ ಮಾರ್ಗವು ಚಾರುವಾಕ್‌=ಸುಂದರವಾದ ಮಾತು 
ಆಕರ್ಷಕವೆಂಬುದರಿಂದಲೂ, ದೇವರು, ಪಾಪಪುಣ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಚರ್ವಣಗೈದ: 
ಪುಡಿಮಾಡಿದ್ದರಿಂದಲೂ ಚಾರ್ವಾಕವೆನಿಸಿತು. ಲೋಕವನ್ನೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರಿ; 
ಲೋಕಪ್ಪಸಿದ್ದವಾದುದರಿಂದ ಲೋಕಾಯತ, 

ಚಾರ್ವಾಕರ ಪ್ರಕಾರ ಭೂಮಿ, ಗಾಳಿ, ನೀರು, ತೇಜಸ್ಸು ಇವು ನಾಲ್ಕೇ ತತ್ತ್ವಗಳಿಂದ 
ಜಗತ್ತು ತಾನಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾವ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನೂ ಇಲ್ಲ, ಪಾಲಕನೂ ಇಲ್ಲ. ಭೌತವಸ್ತುಗಳ 
ಎಭಿನ್ನ ಮಿಲನ ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣಗಳ ಫಲವೇ ಜಗತ್ತಿನ ಅಸಂಖ್ಯ ಜೀವ, ಅಜೀವ ವಸ್ತುಗಳ 
ರಾಶಿ. ರಾಜನೇ ದೇವರು, ಮರಣವೇ ಜೀವಿಗಳ ಕೊನೆ. 

'ಭಸ್ಮೀಭೂತಸ್ಯ ದೇಹಸ್ಯ ಪುನರಾಗಮನಂ ಕುತಃ ಸತ್ತು ಭಸ್ಮವಾದವನು ಮತ 
ಹುಟ್ಟುವನೆ? ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೆಂಬುದು ಬರಿಸುಳ್ಳು. ವೇದಗಳು ನಿರರ್ಥಕ. ಉಪಕಾರ. 
ದಯೆ, ದಾನ, ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಗಳು ಸಹಕಾರಕ್ಕಾಗಿರುವ ಮೌಲ್ಯಗಳು; ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಚಾರಗಳು. 
ಅವುಗಳನ್ನು ಪಾಪಪುಣ್ಯಕಾರಕವೆನ್ನುವುದು ದಾರಿದ್ರ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಜ್ಞ-ಯಾಗ- 
ಪೂಜಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ಅನರ್ಥ ಮತ್ತು ಅಪವ್ಯಯ, ಮತಾಚಾರಗಳು ವಂಚನೆ. ಮಾನವನು 
ತಾನೂ ಬದುಕಿ, ಉಳಿದವರನ್ನೂ ಸುಖವಾಗಿರಿಸಿ ಹೊಂದಿ ಬಾಳುವುದು ಪರಮಪೌಲ್ಯ 
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ನ ಜನ್ಮಾಂತರ, ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕ, ಕರ್ಮ, ದೇವರುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ವ್ಯಥೆಪಡುವುದು 

ಯಜ್ಞಪಶುವಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವಿರುವುದಾದರೆ, ಯಜಮಾನನು ತನ್ನವರನ್ನೇ 
ಹುದಲ್ಲವೇ? ಮೋಕ್ಷವೆಂಬ ಆದರ್ಶ ಅಪ್ರಸ್ತುತ. 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಎಂದರೆ ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗಬಲ್ಲದ್ದು ಸತ್ಯ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ನಿವಾದಿಯಾಗಬಲ್ಲ ಅನುಮಾನ (ತರ್ಕ)ವೂ ಸತ್ಯವಾದೀತು. ಶಾಸ್ತ್ರ ತಿಳಿದವರ 
ಹಟ್ಟ ಆಪ್ತವಾಕ್ಯ ಹೇಳುವವನ ಯೋಗ್ಯತೆಯ ಮೇಲೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 

ಇದ್ದುದನ್ನೇ ಹೇಳಿದರೆ ವಿಶೇಷವಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲದ್ದನ್ನೂ, ಕಾಣದ್ದನ್ನೂ ಹೇಳಿದರೆ 

ಜಗೂ ಬೆಲೆಯಿಲ್ಲ-ಇದು ಚಾರ್ವಾಕಮತದ ಸಾರ. 
.. ಚಾರ್ವಾಕಮತವು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಧರ್ಮ, ಲೋಕಾನುಗ್ರಹದೃಷ್ಟಿ, ಜೀವನ 
ತಿ, ಮಾನವೋನ್ನತಿಗಳನ್ನು ಧ್ಯೇಯವಾಗಿ ಹೊಂದಿರುವ ದರ್ಶನ. ಆಸ್ತಿಕ ದರ್ಶನಗಳು 
ನಿರ್ವಾಕವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ನಿರಾಕರಿಸಿದರೂ, ಅದರ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅಲ್ಲಗಳೆದಿಲ್ಲ. 
ಕೃತಿವಾದ, ನಿಯತಿವಾದ, ಅಕ್ರಿಯಾವಾದ, ಸಂದೇಹವಾದ, ಅಣುವಾದ, ಆಕಸ್ಮಿಕವಾದ, 
ನಾದೃಚ್ಛಿಕತಾವಾದ-ಮುಂತಾದ ಪ್ರಭೇದಗಳು ಲೋಕಾಯತದ ವಿವಿಧ ಮುಖಗಳು. 
 ಅಸಿ-ನಾಸ್ತಿ ಭಾವನೆಗಳು ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನವಾದುದರಿಂದ, ಆಸ್ತಿಕ, ನಾಸ್ತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಗಳೂ 
ಕಾನವನಷ್ಟೆ ಪ್ರಾಚೀನ. ಆಸ್ತಿಕರಲ್ಲಿ ನಾಸ್ತಿಕಭಾವಗಳೂ, ನಾಸ್ತಿಕರಲ್ಲಿ ಆಸ್ತಿಕ್ಯವೂ 
ಸಿಣುವುದುಂಟು. ಚಾರ್ವಾಕಮತದ ಅನೇಕ ಅಂಶಗಳಿಗೆ, ಸಾಂಖ್ಯ, ವೈಶೇಷಿಕ, 
ನಸೀಮಾಂಸಕ ಮತಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವು೦ಟು. 


ರ್ಮವಾದ 

' ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವಲ್ಲಿ ವೈದಿಕ ಆಚಾರ್ಯರಲ್ಲಿ ಅಗ್ರಪಂಕ್ತಿಯವರೆನಿ 
"ರುವ ಶಬರ, ಕುಮಾರಿಲ, ಪ್ರಭಾಕರರು, ಚಾರ್ವಾಕರ೦ತಹದೆ ತರ್ಕಗಳನ್ನು 
ಖುಂದೊಡ್ಡಿದ್ದಾರೆಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. ವೇದದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬರುವ ದೇವ, ದೇವತೆಗಳ 
ುಚಾರವು ಕೇವಲ ಯಜ್ಞಪಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ತತ್ತ ತ್ತ್ವವಿಸ್ತಾರವೆಂದೂ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ 
ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಚಾರವು ಕೇವಲ ಕರ್ಮಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಪ್ರಶಂಸಿಸುವುದೆಂದೂ 
ಮೀಮಾಂಸಾಮತದ ಆಶಯ. 

ಕೇವಲ ಕರ್ಮವಾದ'ವೆಂದರೆ-ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೆಂಬ ಕರ್ಮಫಲಗಳಿಂದ ದೇವರುಗಳ 
ಕಲ ಉತ್ಕರ್ಷ, ಅಪಕರ್ಷ, ಉದ್ದಾರ, ಪತನಗಳು ಆಗುತ್ತವೆ. ಕರ್ಮವೇ ನಿರ್ಣಾಯಕ 
ನಿರ್ವಾಹಕ. ಆದುದರಿಂದ ದೇವರೆಂಬ ಇನ್ನೊಂದು ವಸ್ತು ಬೇಡ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
೫ ವಾದವು ಜನ್ಮಾಂತರ, ಪಾಪ, ಪುಣ್ಯ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತದೆ. ದೇವರನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. ದೇವರು ಕರ್ಮದಂತೆ ಫಲ ಕೊಡುವುದಾದರೆ, ಅವನಿಗೆ ಯಾವ 
ಕ್ವಾತ೦ತ್ರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ. ಅವನು ಬರಿಯ ವಿತರಕನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೊರತು ದೇವರಾಗುವುದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಇವರ ವಾದ. ಅಲ್ಲದೆ, ದೇವರ ಇರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊ೦ಡಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿರುವ 
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ಕೆಡುಕುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ವಿವರಿಸಲು ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಇವರ ತರ್ಕ. ದೇವರೆಂಬ | 
ಸರ್ವಶಕ್ಷನಿದ್ದರೆ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ಕರ್ಮದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೆ ದೇವರ ಮಹಿಮೆಗೂ ' 
ಬಾಧಕವಾಗಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧವಾಗುವುದೆಂದು ತಾತ“ರ್ಯ. ಆದುದರಿಂದಲೇ, ಪ್ರಾಚೀನ 
ಮೀಮಾಂಸಕರನ್ನು ಅರ್ಧ ಲೋಕಾಯತಿಕರೆನ್ನುವುದುಂಟು. 


ಜೈನದರ್ಶನ 

ಪ್ರಾಚೀನರಾದ ಖಷಭನಿಂದ ತೊಡಗಿ ಭಗವಾನ್‌ ಮಹಾವೀರರ ತನಕ ಇಪ್ಪತ್ತನಾಲ್ಕು 
ತೀರ್ಥಕರರೆಂಬ ಮಹಾನ್‌ ವಿರಾಗಿಗಳಿಂದ ಉಪದಿಷ್ಟವಾದ ಮತ ದರ್ಶನವು ಜೈನವೆಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧ 

ಜಿನ-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದವನು. ಜಿನದಿಂದ ಜೈನ. ಅಹಿಂಸೆ, ಸದಾಚಾರ, 
ಕರ್ಮವಾದಗಳು ಜೈನದರ್ಶನದ ಹೆಗ್ಗುರುತುಗಳು. ಈ ದರ್ಶನವು ಪ್ರಾಯಃ ಸನಾತನ 
ಆರ್ಷಮತದ ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಶಾಖೆಯಾಗಿರಬಹುದು. ಇದನ್ನು ಶ್ರಮಣಪಂಥವೆಂದೂ 
ಹೇಳುವರು. ಈ ಪಂಥವೇ ಎರಡಾಗಿ-ಜೈನ, ಬೌದ್ಧವೆಂಬ ರೂಪಗಳನ್ನು ತಾಳಿರಬಹುದು. 
ಪಾರ್ಶ್ವನಾಥ, ಮಹಾವೀರರಿಂದ ಜೈನ (ಆರ್ಹತ) ಮತವು ಪ್ರಕರ್ಷಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. 

ಜಗತ್ತು, ಜೀವ-ಅಜೀವವೆಂಬುದಾಗಿದೆ. ಭೌತವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಪುದ್ಗಲವೆಂಬ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಅಣುಗಳಿಂದಾಗಿದೆ. ಭೌತವೆಲ್ಲ ಜೀವಮಯವೇ. ವಿಕಾಸದ ವಿವಿಧ ಸ್ಥಿತಿಗಳಲ್ಲಿರುವ 
ಜೀವಗಳಿಂದ ಜಗತ್ತು ತುಂಬಿದೆ. ಆಕಾಶ, ಕಾಲ, ಧರ್ಮ(ಚಲನೆ), ಅಧರ್ಮ(ಜಡತೆ, 
ಸ್ಥಿರತೆ) ಇವು ಇನ್ನುಳಿದ ತತ್ತ್ವಗಳು. 

ಜೀವಾತ್ಮನ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳಿಗೆ, ಬಂಧಮೋಕ್ಷಗಳಿಗೆ ಕರ್ಮವೆಂಬ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೇ 
ಕಾರಣ. ಇದೂ ಕೂಡ ಭೌತವಸ್ತು ಸೂಕ್ಷ್ಮಅಣುಗಳಾಗಿ ಜೀವವನ್ನು ಅಂಚಿ ಆವರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕರ್ಮದ ಫಲವು ಜೀವದೊಳಗೆ “ಆಸ್ಪವ'ವಾಗಿ ಹರಿದು, `ಬ೦ಧ'(ಬಂಧನಕ್ಕೆ) ಕಾರಣ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಮೊದಲಾಗಿ ತಡೆಯುವುದು 'ಸಂವರ'. ಆ ಬಳಿಕ ಸದಾಚಾರದಿಂದ 
ಕರ್ಮದ ಅಣುಗಳನ್ನು ಹೊರಗೆ ಹಾಕುವುದು "ನಿರ್ಜರ'. ಆಗ ತಾನೇ ತಾನಾಗಿ, 
ಖಾಲಿಯಾದ ಸೋರೆಬುರುಡೆಯು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ನೀರಲ್ಲಿ ತೇಲುವಂತೆ ಜೀವವು ಹಗುರವಾಗಿ, 
ಮೇಲಕ್ಕೇರಿ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ-ಕರ್ಮವನ್ನು ಭೌತವಸ್ತುವಾಗಿ ಏವರಿಸಿರುವುದು 
ಜೈನತತ್ತ್ವದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ. ಪ್ರತಿ ಜೀವಕ್ಕೂ ಅನಂತ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿದೆ. ಅದನ್ನು ವಿಕಾಸ 
ಪಡಿಸುವುದು ಅವನ ಹೊಣೆ. 

ಸತ್ಯದ ಸ್ವರೂಪವು ಜಟಿಲವೂ, ಬಹುಮುಖಿಯೂ ಆಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಜೈನತಾತ್ತ್ವಿಕರು `ಸ್ಕಾದ್ವಾದ'ವನ್ನು (ಸ್ಯಾತ್‌-ಇರಬಹುದು, ಹೇಗೋ ಇದೆ) ಎಂಬುದನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದೇ ಅನೇಕಾಂತವಾದ. ಸತ್ಯದ ಒಂದೇ ಮುಖಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ಕೊಡುವ 
ಏಕಾಂತಿಕವಾದಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದುದು ಅನೇಕಾ೦ತ. ಇದರ ಪ್ರಯೋಗ ರೂಪವೇ 
ಸಪ್ತಭಂಗೀನ್ಯಾಯ. ಏಳು ಬಗೆಯ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳ ವಿಚಾರ ಅಂದರೆ ಇದೆ. ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
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ತ್ರಿ ಹೇಳದೆ, ಹಾಗೂ ಸರಿ, ಹೀಗೂ ಸರಿ ಎಂದು ಉದಾರದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು 
ಈ ವಾದದ ಉದ್ದೇಶ. ಇದು ತಾತ್ತ್ವಿಕಅಹಿ೦ಸೆಯೂ ಹೌದು. 
ಅಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ಜೈನ ದರ್ಶನದ ಕೇಂದ್ರೀಯ ವಿಷಯಗಳು. 
ಚಾರ ಅಹಿಂಸೆಗಳಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಜಯಿಸಿ, ಆತ್ಮಶುದ್ಧಿ ಮಾಡಿ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು 
ಹೊಂದಬಹುದು. ದೇವರೆಂಬುದು ಬೇರೆ ಇಲ್ಲ. ಜೀವಾತ್ಮರೊಬ್ಬೊಬ್ಬರೂ ಪರಮಾತ್ಮರಾಗ 
ಬಹುದು. ಅರ್ಹತ ತೀರ್ಥಂಕರರಾದರೂ, ಅವರು ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರೆ ಹೊರತು 
ನಿಗ್ರಹಾನುಗ್ರಹಸಮರ್ಥರಾದ ಈತಶ್ವರರಲ್ಲ. 

... "ರತ್ನತ್ರಯ' ಎಂಬ ಮೂರು ಬೆಳಕುಗಳಿಂದ ಜೀವನು ತನ್ನನ್ನು ಉದ್ದರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಸಮ್ಮಗ್‌ದರ್ಶನ, ಸಮ್ಯಗ್‌ಜ್ಞಾನ, ಸಮೃಕ್ಷಾರಿತ್ಯಗಳು ಮೂರು ರತ್ನಗಳು. ಜೈನಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ನಂಬುಗೆ, ಅವುಗಳ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅನುಸರಣೆ ಇವೇ ಆ ಮೂರು ರತ್ನಗಳು. 
ಶೀಲ-ಪ್ರಜ್ಞಾ-ಸಮಾಧಿ ಎಂಬ ಬೌದ್ಧರ ತ್ರಿರತ್ನ ವಿಚಾರವೂ ರತ್ನತ್ರಯಕ್ಕೆ ಸಂವಾದಿ. 

ಜೈನದರ್ಶನದಲ್ಲಿ-ಅಹಿಂಸೆ, ಸತ್ಯ, ಅಸ್ತೇಯ, ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ, ಅಪರಿಗ್ರಹ ಎಂಬ 
ಐದು ವ್ರತಗಳು. ಇವು ಯೋಗಿಗಳಿಗೆ ಕಠಿನರೂಪದಲ್ಲೂ, ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ತುಸು 
ಪರಿಷ್ಕೃತವಾಗಿಯೂ ಇವೆ. ಇವುಗಳಿಂದ ಗುಣಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತ, ಎಂಟು ಬಗೆಯ 
ಕರ್ಮಗಳ ನೂರನಲ್ವತ್ತೆಂಟು ವಿಧಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ, ನಿರ್ಜರಗೊಳಿಸಿ, ಮೋಕ್ಷವನ್ನು 
ಹೊಂದುವುದು ಗುರಿ. ದಿಗಂಬರತ್ವವೆಂಬ ನಗ್ನತೆಯು ಜೈನಾಚಾರದಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ ಆದರ್ಶ 
ವಾಗಿದ್ದು, ಅಪರಿಗ್ರಹ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಭೋಗವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸದಿರುವುದರ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಯಾಗಿದೆ. 

ನಿರೀಶ್ವರವಾಗಿದ್ದು, ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಅವನವನ ಕರ್ಮದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ನೀಡುವ 
ಜೈನದರ್ಶನವು ಬಹುತ್ವವಾದಿಯೂ, ಉದಾರವೂ ಆದ ತಾತ್ತಿಕದೃಷ್ಟಿ ಹೊಂದಿದ 
ಅನೇಕಾ೦ತ. 


ಅನೇಕಾಂತಂ ಜಗತ್ಸರ್ವಂ ಹೇರಂಬನರಸಿಂಹವತ್‌ । 


ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಗಣಪತಿ, ನರಸಿ೦ಹರಂತೆ, ವಿಭಿನ್ನ, ಎರುದ್ಧ ಅಂಶಗಳ ಸಮನ್ವಯವಾಗಿದೆ. 

ಪಶುಹಿ೦ಸೆಯ ಕಾರಣದಿಂದ ಯಜ್ಞಯಾಗಗಳಿಗೆ ಜೈನವು ವಿರುದ್ಧ. ಸಕಲ 
ಲೋಕಕಾರುಣ್ಯ, ಲೋಕೋದ್ಧಾರ, ಸರ್ವವೂ ಜೀವಮಯವೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ, ಅಹಿಂಸೆ, 
ಅಪರಿಗ್ರಹಗಳಲ್ಲಿ ತೀವನಿಷ್ಠೆಗಳಿಂದ ಜೈನದರ್ಶನವು ಭಾರತೀಯ ತಾತ್ತ್ವ್ವಿಕಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿತು. ಸಸ್ಯಾಹಾರದ ಆದರ್ಶ, ಪಶುಹಿಂಸೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿದುದು, 
ಅನೇಕಾಂತಚಿಂತನೆಗಳು ಜೈನರ ಕೊಡುಗೆಗಳು. ಸನ್ಯಾಸಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿ 
ಪೂಜಾದಿ ಆಲಯವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳಿಗೂ ಬಹುಶಃ ಜೈನರು ಆರಂಭಿಕರು. ಆಯುರ್ವೇದ, 
ವ್ಯಾಕರಣ, ಜ್ಯೋತಿಷ, ಭಾಷೆ, ಸಾಹಿತ್ಯಗಳ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಜೈನರು ಒಂದು 
ಚಳವಳಿಯಂತಹ ದೊಡ್ಡ ಕೊಡುಗೆ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. ಆಚಾರಾ೦ಗದಲ್ಲಿ ತೀವ್ರವಾದಿಯೂ, 
ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ಬಹುವಾದಿ-ಉದಾರವಾದಿಯೂ ಆಗಿರುವ ಅರ್ಹತ ಪಂಥವು, 
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ದಾರ್ಶನಿಕ ಪಥದರ್ಶಿಯಾಗಿ, ವೇಗೋತ್ಕರ್ಷಕವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದೆ. 


ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ 
ಭಗವಾನ್‌ ಗೌತಮಬುದ್ಧನಿಂದ ಸ್ಥಾಪಿತವಾದ, ಎಂದರೆ ಪರಿಷ್ಕತವಾಗಿ 


ಪುನರುಜ್ಜೀವಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ದರ್ಶನವು ಬೌದ್ಧ ಅಥವಾ ಸೌಗತದರ್ಶನ. ಇದು ಶ್ರಮಣ 
ಪಂಥದ ಒಂದು ಶಾಖೆ. ಪ್ರಾಯಶಃ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಮೂಲವೂ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನದ" 
ಮೂಲವೂ ಒಂದೇ ಎನ್ನಬಹುದು. ಏಕತತ್ತ ps ಕರುಣೆ, ಶಾಂತಿ, ಅಹಿಂಸೆ, ವೈರಾಗ್ಯ. 
ಸದಾಚಾರಗಳು ಇದರ ಜೀವಾಳ. | 

ದುಃಖಮಯವಾದ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿಯನ್ನು, ಜೀವರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಅಗತ್ಯವಾದ ಆಚಾರವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸುವುದು ಬುದ್ಧನ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶ. 
ನೈತಿಕವಿಚಾರವು ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ದಾರ್ಶನಿಕಚರ್ಚೆಗಳು ಅಷ್ಟು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೂ 
ಬುದ್ಧೋತ್ತರಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅದು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ, ವೈವಿಧ್ಯಪೂರ್ಣವಾದ ದರ್ಶನವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯಿತು. ಬಹುಕಾಲದ ಅಧ್ಯಯನ, ಚಿಂತನ, ಚರ್ಚೆಗಳ ಫಲವಾಗಿ ಬುದ್ಧನು 
ನಾಲ್ಕು ಆರ್ಯಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡುದು ಹೀಗೆ : 

ದುಃಖ-ಜೀವನವು ದುಃಖಮಯವೆಂಬುದು ನಿರಾಕರಿಸಲಾಗದ ಸತ್ಯ. 

ದುಃಖ ಸಮುದಯ-ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳಿವೆ. ಅವು ಸರಪಣಿಯಾಗಿದ್ದು 
ಒ೦ದಕ್ಕೊಂದು ಬೆಸೆದಿವೆ. ಇವು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಕಾರಣವಾಗಿ ಹನ್ನೆರಡು ಬಗೆ. 
ಜರಾಮರಣ, ಜಾತಿ (ಜನನ), ಭವ, ಉಪಾದಾನ (ಆಸಕ್ತಿ), ತೃಷ್ಣಾ (ಆಸೆ), ವೇದನಾ, 
ಸ್ಪರ್ಶ (ಸಂಪರ್ಕ), ಷಡಾಯತನ (ಶರೀರ ಮನಸ್ಸು ಇತ್ಯಾದಿ) ನಾಮರೂಪ, ವಿಜ್ಞಾನ 
(ಚೈತನ್ಯ), ಸಂಸ್ಕಾರ, ಅವಿದ್ಯಾ (ಅಜ್ಞಾನ) ಹೀಗಿದೆ, ಆ ಸರಣಿ. ಇದೇ ನಿದಾನ 
ಅಥವಾ ಕಾರಣದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯ ಹನ್ನೆರಡು ಅಂಶಗಳ ಮೊತ್ತ. ದ್ವಾದಶನಿದಾನ, 

ದುಃಖನಿರೋಧ - ದುಃಖವನ್ನು ನಿರೋಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆ ದುಃಖದ ನಾಶವೂ 
ಸಾಧ್ಯವೆಂಬ ಭರವಸೆ. 

ಮಾರ್ಗ (ದುಃಖನಿರೋಧಗಾಮಿನೀ ಪ್ರತಿಪತ್‌)-ದುಃಖನಿವಾರಣೆಗೆ ದಾರಿಗಳಿವೆ. 
ಅತಿಕಠಿನವೂ ಅಲ್ಲದ, ಸಡಿಲವೂ ಅಲ್ಲದ ಮಧ್ಯಮಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಎಂಟು ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಿವೆ. 
ಅವೇ ಆರ್ಯ ಅಷ್ಟಾಂಗಿಕ, ಮಾರ್ಗ, ಸಮ್ಯಕ್‌ಜ್ಞಾನ, ಸಮ್ಯಕ್‌ ವಚನ, ಕರ್ಮಾಂತ, 
ಆಜೀವ (ನ್ಯಾಯವಾದ ಜೀವನೋಪಾಯ), ವ್ಯಾಯಾಮ (ಸತತ ಪ್ರಯತ್ನ), ಸ್ಮೃತಿ 
(ಯೋಗ್ಯ ಚಿಂತನ) ಸಮಾಧಿ(ರಾಗದ್ವೇಷರಹಿತ ಚಿತ್ರ ಏಕಾಗ್ರತೆ) ಇವುಗಳಿಂದ ಚೇತನವು 
ಶುದ್ಧವಾಗಿ ನಿರ್ವಾಣವೆಂಬ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿ. ಈ ವಾದವನ್ನೇ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ, ಶೀಲ, 
ಪ್ರಜ್ಞಾ, ಸಮಾಧಿ ಎಂದು "ತ್ರಿರತ್ನ'ವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಸಮ್ಯಕ್‌ ಮಾರ್ಗವೇತಾರಕ. 

ಈ ನಾಲ್ಕು ಆರ್ಯಸತ್ಯಗಳ ಕಲ್ಪನೆಯು, ಆಯುರ್ವೇದದ ರೋಗ, ರೋಗದ 
ಮೂಲ, ರೋಗನಿದಾನ, ರೋಗನಿವಾರಕ, ಭೇಷಜ-ಇವಕ್ಕೆ ಸಂವಾದಿಯಾಗಿವೆ. 
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ೆ 
ಆದುದರಿಂದಲೆ ಬುದ್ಧನನ್ನು ಮಹಾಭಿಷಕ್‌ (ಮಹಾನ್‌ ವೈದ್ಯ) ಎನ್ನಲಾಗಿದೆ. 
ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶಗಳನ್ನು ಆತನ ಬಳಿಕ ಶಿಷ್ಯರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಮೂರು ವಿಭಾಗಗಳನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿದರು. ಅದೇ ತ್ರಿಪಿಟಕ. (ಪಿಟಕ ಎ೦ದರೆ ಪೆಟ್ಟಿಗೆ ಅಥವಾ ಬುಟ್ಟಿ) ಅವು 
ಪ್ರಾಕೃತಭಾಷೆಯಲ್ಲಿವೆ. ಸುತ್ತಪಿಟಕ (ಸೂತ್ರಪಿಟಕ), ವಿನಯಪಿಟಕ (ಆಚಾರ ವಿವೇಚನೆ), 
 ಅಭಿಧಮ್ಮ ಪಿಟಕ (ಅಭಿಧರ್ಮ-=ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರ)-ಹೀಗೆ ಮೂರು. ಇವುಗಳನ್ನಾಧರಿಸಿ 
ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಗಂಥರಾಶಿ ಬೆಳೆದಿದೆ. ಚೀನಾ, ಜಪಾನ್‌, ಶ್ರೀಲಂಕಾ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ದೂರ 
ಪ್ರಾಚ್ಯದಲ್ಲೂ ಬೌದ್ಧರ್ಧವು ವಿಸ್ತರಿಸಿ, ಅಲ್ಲಿಯೂ ಬಹಳಷ್ಟು ಸಾಹಿತ್ಯ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. 
ಬೌದ್ಧದರ್ಶನವು ಅಸ೦ಗ, ವಸುಬಂಧು, ನಾಗಾರ್ಜುನ ಮೊದಲಾದ ಮಹಾನ್‌ 
ತಾರ್ಕಿಕರನ್ನೂ ನೀಡಿದೆ. ಬೌದ್ಧಪಂಥದ ಪಾಳಿ, ಅರ್ಧಮಾಗಧೀಸಾಹಿತ್ಯವು 
ವಿಪುಲವಾದುದು. 


ಮೂರು ಹಂತಗಳು 

ಬುದ್ಧನು ತನ್ನ ಪೂರ್ವಾಚಾರ್ಕರಿ೦ದಲೂ (ಕಪಿಲ, ಕನಕ, ಕ್ರಕುಚಂದ ಕಶ್ಯಪ 
ಮೊದಲಾದವರು) ತನ್ನ ಸಮಕಾಲೀನರಿಂದಲೂ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿ ತಿಳಿದು ಬೋಧಿಸಿದ 
ಹಂತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಯಃ ಬೌದ್ಧಮತವು ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶ ಪ್ರಧಾನ. “ಲೋಕವು ದುಃಖಮಯ, 
ಕ್ಷಣಿಕ, ಶೂನ್ಯಕ್ಕೆ ಸಮಾನ. ಆದುದರಿಂದ ಸದಾಚಾರ, ಕಾರುಣ್ಯಗಳು ಮುಖ್ಯ' ಎಂಬುದು 
ಈ ಹ೦ತ. ಆ ಬಳಿಕ ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾದ ಸಂಗ್ರಹ ಮತ್ತು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಎರಡನೆಯದು. ಆ ಬಳಿಕ ವಿವಿಧ ಪಂಥಗಳ ಉದಯ, ದಾರ್ಶನಿಕ ಚರ್ಚೆ-ಖಂಡನೆ- 
ಮಂಡನೆಗಳು ಮೂರನೆಯ ಹಂತ. ಈ ಹಂತಕ್ಕೆ ಬರುವಾಗ, ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಬೌದ್ಧದರ್ಶನವು ಬುದ್ಧನ ಸರಳವಾದ ಮೂಲ ಉಪದೇಶದಿಂದ "ಬಹುದೂರ ಸರಿದಿತ್ತು' 
"ಅಸ್ತಿ-ನಾಸ್ತಿ'ಗಳ ಮಧ್ಯದ ಸಮನ್ವಯದ ಬುದ್ಧನ ಚಿಂತನೆ, ಜಗತ್ತನ್ನೇ 'ನಾಸ್ತಿ' ಎನ್ನುವಲ್ಲಿಗೆ 
ತಲಪಿತ್ತು. ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ತವನ್ನೂ, ಪೂಜೆಭಜನೆಗಳನ್ನೂ ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದ ಬುದ್ಧನು ದೇವರಾಗಿ 
ಪೂಜೆಗೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿಗೆ ಬದಲಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಸಹಜ ಕಾಲಕ್ರಮ ಗತಿ. ಇದು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ- 
ದರ್ಶನದ ಇತಿಹಾಸ. 

ಮುಂದೆ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿಯೂ ಹಲವು ವಿಚಿತ್ರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು 
ಮೂಡಿದುವು. ಅಲ್ಲದೆ, ಬೌದ್ಧದರ್ಶನವು ಹಲವು ಶಾಖೆಗಳಾಗಿ ಒಡೆಯಿತು. ಒಂದು 
ಮುಖ್ಯ ವಿಭಾಗ-ಹೀನಯಾನ ಮತ್ತು ಮಹಾಯಾನ. ಹೀನಯಾನವು ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಮೋಕ್ಷ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಮಾರ್ಗದ ಆದರ್ಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಮಹಾಯಾನವು ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಉದ್ದಾರ ಮುಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಪ್ರವೃತ್ತಿಮಾರ್ಗವನ್ನೂ ಆದರ್ಶವಾಗಿಸಿದೆ. ಮಹಾಯಾನದಲ್ಲಿ 
ಭಕ್ತಿ, ಬುದ್ಧನ ಮೂರ್ತಿಯ ಪೂಜೆ, ದೇವತೆಗಳ ಪೂಜೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಮತಾಚಾರಗಳಿವೆ. 
ಇದು ಬೌದ್ಧೇತರ ಮತಗಳ ಪ್ರಭಾವವೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಜ್ರಯಾನವೆ೦ಬ ಇನ್ನೊಂದು 
ಪಂಥವು ಮಂತ್ರ, ತಂತ್ರ, ಹಠಯೋಗಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿತು. ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ಬೌದ್ಧ 
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ದರ್ಶನವು ನಾಲ್ಕು ಪಂಥಗಳಾಗಿದೆ. ವೈಭಾಷಿಕ, ಸೌತ್ರಾಂತಿಕ, ಯೋಗಾಚಾರ ಮತ್ತು 
ಮಾಧ್ಯಮಿಕ. ವೈಭಾಷಿಕವೆಂದರೆ ಅಭಿಧರ್ಮ ವಿಭಾಷಾ ಎಂಬುದನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ್ದು. 
ಸೌತಾಂತಿಕವೆಂದರೆ ಸೂತ್ರದ ಅ೦ತ(ಸಿದ್ಧಾ೦ತ)ವನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ್ದು. ಇವೆರಡೂ 
ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುವನ್ನು ಇದೆಯೆಂದೊಪುತ್ತವೆ. ಜಗತ್ತು ಕೇವಲ ಮಿಥ್ಯೆ ಎನ್ನುವುದಿಲ್ಲ. 

ಯೋಗಾಚಾರವೆಂಬುದು ವಿಜ್ಞಾನವಾದ. ಬುದ್ಧನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಸತ್ಯವನ್ನು | 
ಯೋಗದ ಮೂಲಕ ಪಡೆಯಬಹುದು ಮತ್ತು ಕ್ಷಣಿಕವಾದ ಜ್ಞಾನಗಳ ಪರಂಪರೆಯೆಂಬ 
“ವಿಜ್ಞಾನ'(ಚಿತ್ರವನ್ನು ಒಪುವುದರಿಂದ 'ಯೋಗಾಚಾರ' ಎನಿಸಿದೆ. ವಿಜ್ಞಾನವಾದ ಅನಿಸಿದೆ. ' 
ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗಳನ್ನೂ ಒಳಗಿನ ಚಿತ್ರವೆಂಬ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ನಿರಾಕರಿಸುವುದರಿಂ ಮಾಧ್ಯಮಿಕ 
ಪಂಥವು ಶೂನ್ಯವೇ ಸತ್ಯವೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ, ಶೂನ್ಯವಾದವೆನಿಸಿದೆ. ಇವು ನಾಲ್ಕು 
ಬೌದ್ಧದರ್ಶನಗಳೇ ಆದರೂ, ಇವುಗಳೊಳಗೆ ಗಹನವಾದ ಮತಭೇದಗಳಿವೆ. 
ಮೂಲವಿಷಯಗಳು ಸಮಾನವಾಗಿವೆ. 


ನೈರಾತ್ಮ್ಯವಾದ, ಸಂತಾನವಾದ, ಮೋಕ್ಷ 

ಬೌದ್ಧದರ್ಶನದ ಒಂದು ಮುಖ್ಯವಾದ ಭಾವನೆಯೆಂದರೆ ನೈರಾತ್ಮ್ಯ- 
'ಆತ್ಮನೆಂಬುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ವಿಚಾರ. ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೆಂಬುದು ಮಾನಸಿಕಪವೃತ್ತಿಗಳ ಗುಂಪು 
ಅಥವಾ 'ಸಂಘಾತ'. ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೆ ಆತ್ಮನಂತಿವೆ. ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. 
ಹೊರಗಿನ ಭೌತ ವಸ್ತುಗಳಾದರೂ ಹಾಗೆಯೇ ಸಂತಾನ ಅಥವಾ ಪರಂಪರೆಯಾಗಿ, 
ಪ್ರವಾಹವಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವುವು, ಅಷ್ಟೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು 
ಎರಡು. ಉರಿಯುತ್ತಿರುವ ದೀಪ ಮತ್ತು ಜಲಪ್ರವಾಹ-ಇವು ನಿಜಕ್ಕೂ 'ಒಂದು 
ದೀಪ', "ಒಂದು ಪ್ರವಾಹ'ವಲ್ಲ. ಅವು ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಒಂದೇ 
ಆಗಿರುವಂತೆ ಭಾಸ (ಭ್ರಾಂತಿ) ವಾಗುತ್ತವೆ ಅಷ್ಟೇ. ಆದುದರಿಂದ- 

`ಓ೦ದೇ ತೊರೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಬಾರಿ ಕೈತೊಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ.” ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, 
'ಒಂದೇ ತೊರೆಯಲ್ಲಿ ಅದೇ ಕೈಯನ್ನು ಎರಡು ಬಾರಿ ತೊಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ.” 

ಎಲ್ಲವೂ ಕ್ಷಣಿಕ, ಸಂತಾನ, ಸತತಪರಿವರ್ತನಶೀಲ (Continuously changing 
flux), ಶಾಶ್ವತ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಇದರಲ್ಲೂ ಒಂದು ವೈಜ್ಞಾನಿಕಸತ್ಯವಿರುವುದನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾಗದು. ಹಾಗಾದರೆ ಇಲ್ಲದ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಮೋಕ್ಷ ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಏಕೆ? 
ಕರ್ಮಬಂಧನ, ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಹೇಗೆ? ಎಂದರೆ-ಹಾಗಲ್ಲ. ಕರ್ಮಗಳೂ, ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೂ 
ಪ್ರವಾಹರೂಪವಾಗಿ ಸಂಸ್ಕಾರವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತವೆ! ಪುನರ್ಜನ್ಮವೂ ಪ್ರವಾಹವೇ. 
ಮರಣ-ಜನನಗಳೂ ಒಟ್ಟನಲ್ಲಿ ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೂ ಆಗುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಕರ್ಮವು ಸ್ಪಶಕ್ತಿಯಿಂದಲೇ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ನಿರ್ವಾಣ ಅಥವಾ ಮೋಕ್ಷವು ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳೂ ಅಡಗುವ 
ಸ್ಥಿತಿ. ದೀಪವು ಆರಿಹೋಗುವ ಹಂತ. ಅದೇ ಪರಮಾನಂದವೆಂದು ಒಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಅಂತಹವನೇ ಅರ್ಹತ, ಪೂರ್ಣಶಾಂತ. 
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ದೀಪವೂ ಇಲ್ಲ, ಎಣ್ಣೆಯೂ ಇಲ್ಲ, ಬತ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲ, ಇಲ್ಲವೆಂಬುದೂ ಇಲ್ಲ! 

ಸಕಲವೂ ವಿಲಯ. ಅದೇ ಪರಮಶೂನ್ಯತಾ. ಅದೇ ದೃಢವಾದ ವಜ್ರ "ಶೂನ್ಯತಾ 
'ವಜ್ರಮುಚ್ಛತೇ' ಇದನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಅಹಿಂಸೆ, ಸದಾಚಾರ, ಜ್ಞಾನಗಳು ಸಾಕು. ಯಜ್ಞಗಳು, 
ವೇದಗಳು, ದೇವರು ಬೇಕಿಲ್ಲ. 

ಮಾಧ್ಯಮಿಕರ ಪ್ರಕಾರ ಸಕಲವೂ ಶೂನ್ಯ. ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಶೂನ್ಯತೆಯೇ ಅದ್ವೈತ. 
ಇದು ಶೂನ್ಯಾದ್ವೈತವಾದ. ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವು ಹೀಗಿದ್ದರೂ, ಲೋಕವು ಸಂವೃತಿಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಸತ್ಯದಂತೆ ಕಾಣುವ ಮಾಯೆ ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಫಲ. ಅಥವಾ ವಿಜ್ಞಾನವಾದಿ 
ಬೌದ್ಧರ ಪ್ರಕಾರ ಅನುಭವವು ಪರಿನಿಷ್ಠನ್ನ ಪರಿಕಲ್ಪಿತ, ಪರತಂತ್ರ ಎಂದು. ಪರಿನಿಷ್ಠನ್ನವು 
ಪರಮಸತ್ಯ. ಉಳಿದೆರಡು ಮಿಥ್ಯೆ. ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಾಗಿ ಇಲ್ಲದ್ದೆ ಇರುವಂತೆ ಕಾಣುವ 
ಆವರಣದ ಫಲ. 


ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತ-ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಜ್ಞಾನವಾದ, ಶೂನ್ಯವಾದಗಳಿಗೂ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯಪ್ರಣೀತ 
ಮಾಯವಾದ ಅದ್ದೆ 3ಕ್ಕೂ ನೇರ ಸಾಮ್ಯಗಳಿವೆ. ಶಂಕರರ ಪರಮಗುರು ಗೌಡ 
ಪಾದಾಚಾರ್ಕರು ಬೌದ್ಧರೇ ಆಗಿದ್ದವರಂತೆ. ಶಂಕರರ ಮೇಲೆ ಬೌದ್ಧವಾದಗಳ ಪ್ರಭಾವವು 
ಸಂಭಾವ್ಯವೇ. ಅಂತೆಯೇ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಪ್ರೇರಣೆ ಬೌದ್ಧವಾದಗಳ ಹಿಂದೆ ಇದೆ. 
ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಅದ್ವಯವಾದಿ ಎ೦ಬ ವಿಶೇಷಣವು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದುದು. 

ಬೌದ್ಧದರ್ಶನದ ವಿಜೃಪ್ತಿ, ಆಲಯವಿಜ್ಞಾನ, ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕಸತ್ಯ-ಸಂವೃತಿ ಸತ್ಯ. 
ಅವಿದ್ಯೆ, ಕೇವಲವಾಗಿರುವಿಕೆ, ಇವುಗಳೂ ಅದ್ವೈತದ ಬ್ರಹ್ಮ ಆತ್ಮ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ 
ಸತ್ಯ, ವ್ಯಾವಹಾರಿಕಸತ್ಯ, ಪ್ರಾತಿಭಾಸಿಕಸತ್ಯ ಮಾಯೆ, ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಏಕತ್ವ 
ಅನುಭವ-ಇವುಗಳೂ ಒಂದೇ ಎಂಬಷ್ಟು ನಿಕಟವಾಗಿವೆ. ಇದರಿಂದಲೇ ಶಂಕರರನ್ನು 
`ಪ್ರಚ್ಛನ್ನಬೌದ್ಧ' ಎಂದು ಬೇರೆ ವೇದಾಂತಿಗಳು ಆಕ್ಷೇಪಿಸಿರುವುದು ಸಹಜ. ಆದರೆ- 
ಶೂನ್ಯವಾದವನ್ನು ಶಂಕರರು ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿರುವರು. ಅದ್ವೈತದಲ್ಲಾದರೂ 'ಬಹ್ನಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವೆ ಹೊರತು, ಭಕ್ತಿಗೊಲಿವ ಭಗವಂತನಿಗಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವೇ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗ. 
ಭಕ್ತಿ-ಆರಾಧನೆಗಳು ಕೆಳಗಿನ ಮೆಟ್ಟಲುಗಳು. ಇದೊಂದು ಬಗೆಯ ಸಮನ್ವಯದ ರೀತಿ. 

ದೇವರಿಗಿರುವ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಜೈನದರ್ಶನವು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ನೀಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನದೊಂದಿಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ. ಹಾಗೆಯೇ, ವೇದಾಂತಿಗಳು 
ಬ್ರಹ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವರಿಗೆ ಹೇಳುವ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ಬೌದ್ಧರು ವಿಜ್ಞಪಿಮಾತ್ರ ಮತ್ತು 
ಆಲಯವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವಿಜ್ಞಾನವಾದ ಮತ್ತು ಅದ್ವೈತಗಳು ಬಹಳ ಹತ್ತಿರದಲ್ಲಿರುವ 
ದರ್ಶನಗಳು. ಕಾರಣ-ಅವೆರಡೂ ಚಿತ್ರಧಾನ (idealist) ದರ್ಶನಗಳು. 

ಬೌದ್ಧದರ್ಶನಗಳು ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನೆಗೂ, ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಸುಧಾರಣೆಗೂ 
ದೊಡ್ಡ ಕೊಡುಗೆ ನೀಡಿವೆ. ಭಾಷೆ, ಸಾಹಿತ್ಯಗಳಿಗೂ ಬೌದ್ಧರ ಕೊಡುಗೆ ವಿಶೇಷವಾದುದು. 
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ಈಶ್ವರ ವಿಚಾರ ಚರ್ಚೆ 


ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರಣ, ಧಾರಣ ಶಕ್ತಿಯೆಂದು ಈಶ್ವರ (ದೇವರೆಂಬ) ತತ್ತ್ವವನ್ನು 


ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತವೆ. ಭಾರತೀಯದರ್ಶನದಲ್ಲೂ ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವದ 
ಮೆ 
ಸಮರ್ಥನೆ ಮತ್ತು ನಿರಾಕರಣೆ ಬಹಳಷ್ಟು ಇದೆ. ಆದರೆ ಗಮನಾರ್ಹವಾದ 


ಸಂಗತಿಯೆಂದರೆ, ಭಾರತೀಯದರ್ಶನದ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ದೇವರ ಬಗೆಗಿನ ಚರ್ಚೆ ಅಷ್ಟು 


ಮುಖ್ಯವಾದುದಲ್ಲ. ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣವೆ, ಅಲ್ಲವೆ? ಜ್ಞಾನ ಮುಖ್ಯವೊ, ಕರ್ಮವು 
ಮುಖ್ಯವೋ? ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಬಲಾಬಲ ಏನು? ಜಗತ್ತಿನ ಇರವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇನು? 
ಮೊದಲಾದ ಚರ್ಚೆಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ಸಂದಿದೆ. ಕಡು ವೈದಿಕರಾಗಿ ಪರಮ 
'ವೇದನಿಷ್ಠರಾದ ಮೀಮಾಂಸಕರು, ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿಗಳೆಂಬುದು ವಿಚಿತ್ರವಾದರೂ ನಿಜ. 
ಮಂತ್ರಗಳು, ಯಜ್ಞಗಳು, ಸ್ವಯಂಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳವುಗಳು, ಅದರ ಫಲವು ದೇವತೆಗಳಿಂದ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ನಿಲುವು ಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನದ್ದು. ಇದೊಂದು ತರಹದ 
'ಮತಾಚಾರಶಕ್ತಿವಾದ', 81೬೩1577. ಆಸ್ತಿಕವೆನಿಸಿದ ದರ್ಶನಗಳೊಳಗೂ, ನಾಸ್ತಿಕರೆನಿಸಿದ 
ಚಾರ್ವಾಕ, ಬೌದ್ಧ, ಜೈನರೊಳಗೂ ತೀವ್ರ ಭಿನ್ನಾ ಿಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿದ್ದುವು. ಹೀಗೆ ಸ್ವಪಕ್ಷ, 
ಪ್ರತಿಪಕ್ಷಗಳೊಂದಿಗೆ ತಿಂದು ದರ್ಶನಮಾರ್ಗವೂ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತ. ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ, 
ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತ ಸಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 

ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ದರ್ಶನಗಳ ಕುರಿತು ಎಷ್ಟು ಸರಳೀಕೃತ ತಿಳಿವು, ಅಜ್ಞತೆ 
ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ-ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ಇರು ಜೈನ, 
ಬೌದ್ಧ ಮೂರನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ 'ಬೌದ್ಧ' ಎಂದೇ ಹೇಳುವುದು. “ವೇದ ವಿರೋಧಿ' ಎ೦ಬುದನ್ನೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿಸಿದೆ. ಪುರಾಣದ ಬುದ್ಧನಂತೂ ಬತ್ತಲೆ, ದಿಗಂಬರ, "ಬತ್ತಲೆನಿಂತಿಹ 
ಬೌದ್ಧನಿಗೆ' ಗ ದಾಸರ ಪದ! ಬೌದ್ಧ -ಜೆ ೈನವನ್ನು "ಇದರಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. 'ಬೌದ್ಧ' ಎಂಬುದು ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ನಿಂದೆಯ ಬಳಕೆಯಾಗಿದೆ. 
ವೇದಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವಿರೋಧವೊಂದೇ ಬೌದ್ಧರನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಲು ಕಾರಣವೆನ್ನಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬೇರೊಂದು ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವಿದೆ. 


ಶೂನ್ಯವಾದ 

ಶೂನ್ಯವಾದವೆಂಬ ಸರ್ವವಿನಾಶವಾದವು ಮಾಧ್ಯಮಿಕ ಬೌದ್ಧಮತದ ನಿಲುಮೆ. 
ಇದು 4 ದೊಡ್ಡ ಲೋಪ. 'ಜಗತ್ತು ಕ್ಷಣಿಕ, ಶೂನ್ಯ' ಎಂದು ಬುದ್ಧನು 
ಹೇಳಿದ್ದ ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶವನ್ನು ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ. ತರ್ಕದಿಂದ ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ಅತಿರೇಕವೆ 
ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಶೂನ ವಾದ(11097)ವನ್ನು ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ಗಂಭೀರವಾಗಿ 
ಸರು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಶೂನ್ಯ ವಾದವು ಖಂಡನೆಗೂ ಅನರ್ಹ ಎಂದು 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು Ne ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ. ಸ್ವತಃ ಅವೈ ದಿಕರಾದ ಜೈನರೂ, 
ಶೂನ್ಯವಾದವನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬೌದ್ಧರಲ್ಲೇ ಸಬರ್ನಗಿಹಾಡೆಗರವ್ನ 
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ವಲ ಚೈತನ್ಯವಾದಿಗಳಾದ ಯೋಗಾಚಾರ ಬೌದ್ಧ ರೂ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬೌದ್ಧ 
ತವೆಲ್ಲವೂ ಶೂನ್ಯವಾದವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದು ನಾಗಾರ್ಜುನ, ಚಂದ್ರಕೀರ್ತಿ 
ದಲಾದವರಿಂದ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಗೆ ಬಂದು ಅದೇ ಮುಖ್ಯವೆನ್ನೆಸಿತು. ಸರ್ವವೂ ಶೂನ್ಯವಾದರೆ 
ರ್ಚೆ ಹೇಗೆ? ಮೋಕ್ಷವೇಕೆ? ಯಾರಿಗೆ? ಇತ್ಯಾದಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬರುತ್ತವೆ. 
ಆದರೆ ಶೂನ್ಯವೆಂದರೆ ಅಶಾಶ್ವತವೆಂದೂ, ಸಾಪೇಕ್ಷವೆಂದೂ ತಮ್ಮ ಅರ್ಥ ಹೊರತು 
ಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲದ್ದು ಎಂಬುದಲ್ಲ, ಅನಿರ್ವಚನೀಯ ಮಾತ್ರ ಎಂಬುದು ಶೂನ್ಯವಾದಿಗಳ 
ಮರ್ಥನೆ, ಹಾಗಿದ್ದರೆ, ಅದು ಅದ್ವೈತದ ನಿಲುಮೆಗೆ ಹತ್ತಿರವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಜಾತಿವಾದ (ಜಗತ್ತು ಹುಟ್ಟಲೆ ಇಲ್ಲ) ವೆಂಬ ಶೂನ್ಯವಾದಿ ತರ್ಕವನ್ನು ಅದ್ವೈತಾಚಾರ್ಯರಾದ 
ಡಪಾದರೂ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. 
... "ಶೂನ್ಯವಾದದ ಬದಲು ಬೌದ್ಧರು ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾದರೆ ನಮಗೂ ಅವರಿಗೂ 
ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಆ ತತ್ತ್ವವು ಶೂನ್ಯವೆ೦ದುದೇ ಅವರ ದೋಷ' ಎಂಬುದು ಅದ್ವೈತಗಳ 
ನಿಲುವಾದರೆ 'ಅದ್ವೈತವೇದಾಂತಿಗಳದು ಸ್ವಲ್ಪವೇ ತಪ್ಪು. ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನವರು ನಿತ್ಯ ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಅವರದೂ ಶೂನ್ಯವಾದವೇ' ಎಂದು ಮಾಧ್ಯಮಿಕರ ನಿಲುವು. 
ತೇಷಾಂ ಅಲ್ಪಾಪರಾಧಂ ತು ದರ್ಶನಂ ನಿತ್ಯತೋಕ್ತಿತಃ (ತತ್ತ ಎಸ೦ಗಹ) 
ಆದುದರಿಂದ ಶೂನ್ಯಾದ್ದೆ ಪತೆಕ್ಕೂ ಬಹಾದ್ದೆ ವಕ್ಕೂ ವಿಚಿತ್ರ ಸಾಮ್ಯವೂ, ವಿರೋಧವೂ 


ಶ್‌ ದ್‌ 
ಇದೆ. ವೇದ ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ವೇದಾ೦ತಗಳಲ್ಲೂ ಹೀಗೆಯೆ ಸಾಮ್ಯ-ವಿರೋಧಗಳಿವೆ. 


ಚಾರ್ವಾಕ-ಜೈನ-ಬೌದ್ಧ 

ಈ ಮೂರು ಅಥವಾ ಬೌದ್ಧವನ್ನು ನಾಲ್ಕಾಗಿ ಭಾವಿಸಿದಾಗ ಆರು(2+4) 
ದರ್ಶನಗಳೂ, ಆರು ವೈದಿಕ ದರ್ಶನಗಳೂ ಪ್ರತಿಪಕ್ಷಗಳು. ವೇದವನ್ನು ಒಪ್ಪದಿರುವಿಕೆ, 
ಯಜ್ಞಗಳಿಗೆ, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪಶುಬಲಿಗೆ ವಿರೋಧ ಎಂಬುದಷ್ಟೆ ಈ ಮೂರು ದರ್ಶನಗಳ 
ಸಮಾನ ಅಂಶ. ಉಳಿದಂತೆ, ತೀವ್ರವಿರೋಧಗಳು, ಚರ್ಚೆಗಳೂ ಇವೆ. ಚಾರ್ವಾಕವನ್ನು 
ಜೈನರೂ, ಬೌದ್ಧರೂ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜೈನ-ಬೌದ್ಧ ದಾರ್ಶನಿಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದುದು. ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ವೈದಿಕ-ಅವೈದಿಕಗಳೊಳಗೆ ಇರುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು, ವೈದಿಕ-ವೈದಿಕರಲ್ಲಿ, ಅವೈದಿಕ-ಅವೈದಿಕರಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಹಾಗಾಗಿ ದಾರ್ಶನಿಕ ಪ್ರಭೇದಗಳು ಅನಂತ ಮತ್ತು ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿವೆ. ಸರಳವಾದ 
ವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ ಅವು ಸಿಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಸಂಘರ್ಷ-ಸಂಘಟ್ಟನ-ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣ 

ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತದ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ವಿವಿಧ ಭಾವನೆಗಳ, ವಿವಿಧ 
ಪಂಥಗಳ ಅಸ್ತಿತ್ವ, ಸಹಬಾಳ್ವೆ. ಸಂಘರ್ಷಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಇದರ ಮೌಲಿಕ 
ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ವೇದಗಳಲ್ಲೂ ಇತರ ಪ್ರಾಚೀನ ಶಾಸ್ತ್ರರಚನೆಗಳಲ್ಲೂ ಇವೆ. ಆಸ್ತಿಕ 
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ನಾಸಿಕಗಳೆರಡೂ ಪರಸ್ಪರ ಪ್ರಸಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಬಂದುದರಿಂದ ಮಾನವನಷ್ಟೆ ಎರ 
ಪ್ರಾಚೀನ. ವೈದಿಕ-ಅವೈದಿಕ, ಆಸ್ತಿಕ-ನಾಸ್ತಿಕ, ಸೇಶ್ವರ-ನಿರೀಶ್ವರ ದರ್ಶನಗಳ: 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯೂ, ಒಂದನ್ನೊಂದು ವಿರೋಧಿಸಿ, ಖಂಡಿಸುತ್ತ ಆಗಿರುವುದಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ 
ಅವು ಪರಸ್ಪರರ ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿವೆ. ಆ ಸಂಘರ್ಷಗಳಿಂದಲೇ ಒಂದೊಂದು" 
ದರ್ಶನದಲ್ಲೂ, ಒಟ್ಟು ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲೂ ಹೊಸ ಹೊಸ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ರೂಪ 
ತಾಳಿವೆ. ಯಾವುದೇ ಮುಖಾಮುಖಿಯೂ ಸಂಘರ್ಷವೂ, ಸಂವಾದವಾಗಿ 
ಸಮನ್ವಯಗಳನ್ನೂ, ನವೀನಯುಕ್ತಿಗಳನೂ, ಪರಿಷ್ಕಾರಗಳನ್ನೂ ಉ೦ಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 

“ಶಮಾರ್ಥಂ ಸರ್ವಶಾಸ್ತ್ರಾಣಿ' ಎಂಬಂತೆ ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಶಾಂತಿಗಾಗಿ, ಶಮನಕ್ಕಾಗಿ 
ಇವೆ. ಅತಿವಾದಗಳೂ ಶಾಂತಿಗಾಗಿಯೇ ಬಂದಿರುತ್ತವೆ. 


ಮಹತಾಮಪಿ ಕೇಷಾಂಚಿತ್‌ ಅತಿವಾದಾ: ಪೃಥಗ್ತಿಧಾ: । 
ತತ್ತದರ್ಥಪ್ರಶಂಸಾದಿ ತತ್ಪರತ್ವಾದಬಾಧಿತಾಃ। - ಕುಮಾರಿಲ ಭಟ್ಟ 


ಮಹಾತ್ಮರಾದವರೂ ಕೂಡ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅತಿವಾದಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಅದು ಆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಒತ್ತಿಹೇಳುವುದಕ್ಕೆ, ಪ್ರಶಂಸೆಗಾಗಿ ಹೊರತು ಇತರ ವಾದಗಳಿಗೆ 
ನಿಷೇಧವಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಅಥವಾ ತಪ್ಪಗ್ರಹಿಕೆಗಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲ. 


ಶ್ರೊಳೆತವ್ಯಃ ಸೌಗತೋ ಧರ್ಮಃ ಕರ್ತವ್ಯ: ಪುನರಾರ್ಹತಃ । 
ವೈದಿಕೋ ವ್ಯವಹರ್ತವ್ಯ: ಧ್ಯಾತವ್ಯಃ ಪರಮಃ ಶಿವಃ ॥ 


ಎಂದೂ ಒಂದು ಸಾಮಂಜಸ್ಯ ಮಾರ್ಗವಿದೆ. ಇದರ ಪ್ರಕಾರ ಬುದ್ಧನ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕೇಳಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸಂಸ್ಕಾರಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಜೈನಮತದಂತೆ ಅಹಿಂಸಾಚರಣೆ ಮಾಡಿ, 
ವೈದಿಕದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸಿ ಸಿ, ಪರತತ್ತ ಎನನ್ನು ಧ್ಯಾನಿಸಬೇಕು! 


ತೀರ್ಥಕ್ರಿಯಾವ್ಯಸನಿನ ಃ ಸ್ಪಮನೀಷಿಕಾಭಿಃ 

ಉತ್ಪೇಕ್ಷ 8 ತೆತ್ವಮಿತಿ ಯತ್‌ ಯದಮೀ ವದಂತಿ । 

ತತ್ತತ್ತ್ವಮೇವ ಭವಿತೋಪಸ್ತಿ ನ ಕಿಂಚಿದನ್ಯತ್‌ 

ಸಂಜ್ಞಾಸು ಕೇವಲಮಯಂ ವಿದುಷಾಂ ವಿವಾದಃ ॥ - ಆಚಾರ್ಯ ಅಭಿನವಗುಪ್ತ 


ಮಹಾತ್ಮರು ಸದಿಚೆ ತ್ಮಯಿಂದಲೆ ತತ್ತ ಎನನ್ನು ಒಂದೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಉತ್ಪೇಕ್ಷಿಸಿ 
ವಿಶೇಷಿಸಿ ಹೇಳಿರುವರು. ಭೇ ಒಂದೇ. ತತ್ತ್ವ "ಬೇರೆಯಲ್ಲ ವಿದ್ದಾಂಸರಿಗೆ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ವಿವಾದ, ಅಷ್ಟೆ 

ಮತಕ್ಕಿಂತ ಮತಿಯು ದೊಡ್ಡದೆಂದು ಶ್ರಿ ಶ್ರೀ ಮದ್ಭಾಗವತವು ಹೇಳಿದರೆ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ 


ಶುದ್ಧಾಂತಃ ಬಾನ ನಾಸ್ತಿಕನು ಪಶಂಸಾರ್ಹನೆಂಬ ಎಷ್ಟುಪುರಾಣದ ಮಾತು 
ಗಮನಾರ್ಹ. 
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ಆಚಾರ್ಯ ಶಂಕರರು ಮತ್ತು ಅದ್ವೆ ಪತೆ 


ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತವೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ ಮಾಯಾವಾದ- 
ಬ್ರಹ್ಮಾದ್ವೈತ, ಜೀವಬ್ರಹ್ಮೈಕ್ಯವಾದದ ವಿಸ್ತಾರವಾದದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ 
ಮತ್ತು ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದವರು ಜಗತ್ತಿನ ದಾರ್ಶನಿಕ ವಲಯದಲ್ಲಿ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿರುವ ಆಚಾರ್ಯ ಶಂಕರರು. ತನ್ನ 
ವರೆಗಿನ ವಿವಿಧ ದರ್ಶನ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವ, 
ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನ ಪರಂಪರೆಗೆ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತ ಅರ್ಥವೊಂದನ್ನು 
ನೀಡುವ, ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮತಿ-ಪುರಾಣಗಳೆಂಬ ಧರ್ಮ-ದರ್ಶನ 
ಮೂಲಗಳಿಗೆ ಏಕವಾಕ್ಯತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಮತ್ತು ವಿವಿಧ 
ಆರಾಧನಾ ಪದ್ಧತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಮನ್ವಯ ಸಾಮರಸ್ಕವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ದಿಟ್ಟ ಯತ್ನವೊ೦ದನ್ನು ಅವರು ಮಾಡಿದರು. ಬೃಹತ್ತಾದ 
ದಾರ್ಶನಿಕ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಪ್ರೇರಿಸಿದರು. ಆ ಚರ್ಚೆ ಇಂದಿಗೂ 
ಬಿರುಸಾಗಿ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 


ಮೂಲ ಬಿಂದು 

ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ದಾರ್ಶನಿಕರನ್ನು, ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳನ್ನು ಸದಾ 
ಕಾಡುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು-ಅದ್ಭುತ ವಿಸ್ತಾರ ಮತ್ತು 
ವೈವಿಧ್ಯುವುಳ್ಳ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ಏನು, ಅದು ಒಂದೋ, 
ಎರಡೋ, ಹಲವೋ? ಜಡ (ಅಜೀವ), ಚೇತನಗಳ ಭೇದವು 
ಅ೦ತಿಮವೋ, ಅಲ್ಲ ಅವೆರಡೂ ಒಂದರದೇ ಪ್ರಕಾರಗಳೋ? 
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ಇವೆಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಒಂದು ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದಿರಲಾರದೆ? ನಾನಾತ್ಚವು ಆ ಒಂದರ 
ವಿನ್ಯಾಸ ಮಾತ್ರ ಆಗಿರಬಾರದೆ? ಎಂಬ ಊಹೆ, ದೇವರೊಬ್ಬ ಎಂದು ದೇವರನ್ನು 
ಅನಂದ ನೋಡಿದರೂ ಒಂದೇ ಮೂಲವಾಗಬೇಕಲ್ಲ? ಬಹುತ್ತವೇ ಲತಾ 

ಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಅವ ೈವಸ್ಥೆಯಲ್ಲವೆ? ಇವು ಮೂಲ ಪ್ರೇರಣೆಗಳು. “ಏಕತ್ವ'ದ 
ಭೆ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಇದ್ದು ಗ್ರೀಕ್‌, ಚೀನೀ, ಕ್ರೈಸ್ತ, ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಆಧುನಿಕ ಮೊದಲಾಷೆ 
ದಾರ್ಶನಿಕ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಏಕವಾದಿ ಚಿಂತಕರಿರುವರು. 


ಅದ್ವೈತವೆಂದೇಕೆ? 


ಹಾಗಾದರೆ ಜಗತ್ತು(ಜಡ) ಜೀವ, ಚೈತನ್ಯ, ದೇವ(ಮಹಾಚೈತನ್ಯ)ಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ' 


ಅನ್ನಬೇಕಾದರೆ-ಏಕವಾದ, ಏಕತ್ತ್ವವಾದ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲ? ಅದ್ವೈತವೆಂದು 
ಯಾಕೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. ನಿಜ. ಏಕತ್ವವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು. ಬೇರೆ ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲೂ 
ಹಾಗಿದೆ. Monist (Mono - ಒ೦ದು) Monad. ಚೀನೀ ಭಾಷೆಯ ತಾವೋ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 
೧೩೧1791971 (ಸರ್ವಬ್ರಹ್ಮವಾದ) ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿವೆ. ಶಂಕರಾದಿ ಪ್ರತಿಪಾದಕರೂ 
ಏಕತ್ಚವೆಂದೂ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ-ಅನೇಕತ್ವದ ಭೇದವನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಲು ಒಂದೇ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ಕೊಡಲು ಅದ್ವೈತವೆಂದರು, ಅಷ್ಟೆ. ಅ-ದ್ವೈತ ಎರಡು ಅಲ್ಲದ್ದು. 
ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ಒಂದೇ ವಸ್ತು. ಆ ವಸ್ತುವೇ ಪರಮ ಎಂಬುದು ಅ-ದ್ದೆ ತೆ. 
ಜಗದ ಮೂಲವು ಎರಡು ಮತ್ತು ಆ ಎರಡೂ ಶಾಶ್ವತ (ಪ್ರಾಯಃ ಸ್ವತಂತ್ರ ಎಂದರೆ 
ದ್ವೈತ. ಹಲವು ಸಮಾನ ಯೋಗ್ಯತೆಯ ಮೂಲಗಳಿವೆ ಎಂದರೆ ಬಹುತ್ವವಾದ. ಸಾಂಖ್ಯ 
(ಪಕ ೈತಿ-ಪುರುಷು ದ್ದೆ ್ರೈತಕ್ಕೆ, ವೈಶೇಷಿಕ, ಜೈನಗಳು ಬಹುತ್ವವಾದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಗಳು. 


ಹಲವು ಅದ್ವೈತಗಳು 

ಅದ್ದೆ ಪತ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಏಕತ್ವದಲ್ಲಿ. ಮೂಲತಃ ಇರುವ ವಸ್ತು ಒಂದೇ, ಹಲವಾಗಿ 
er, ರೂಪಾಂತರಗಳು: ಪೂರ್ತಿ ನಿಜವಲ್ಲ-ಎಂಬ ವಾದವೇ ಅದ್ವೈಃ ತ. 
ಆದರೆ ಈ ಅದ್ವೈತಗಳು ಒಂದೇ ಬಗೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಹಲವು ಅದ್ವೈತ ಅಥವಾ ಏಕತತ 
ವಾದಗಳಿವೆ. ಇಂತಹ ಸಾಧ್ಯತೆ ಶಂಕರರ ಮಾತಿನಲ್ಲೆ ಗಾದೆ. 


ಒಂದೇ ಮೂಲವಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಅದು "ಬ್ರಹ್ಮ' (ಜೀವಾತ್ಮ ಚೈತನ್ಯ)ವೇ 
ಆಗಿರಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲ. 


ದ 


““ಕಾರ್ಯಮಾತ್ರಮೇವ ತು ಗೃಹ್ಯಮಾಣಂ ಕಿಂ ಬ್ರಹ್ಮಣಾ ಸಂಬದ್ಧಂ 
ಅನ್ಯೇನ ಕೇನಚಿದ್ದಾ ಸಂಬದ್ಧಮಿತಿ ನ ಶಕ್ಯಂ ನಿಶ್ಚಿತುಂ'' 


(ಜಗತ್ತು ಕಾರ್ಯವಸ್ತು. ಅದಕ್ಕೊಂದು ಕಾರಣವಿರಬೇಕು ಎ೦ದು ತರ್ಕದಿಂದ ಸಿದ್ಧ 
ವಾದೀತೇ Tats ಅದು ಬ್ರಹವಯೋ) ಬೇರೆಯೋ ಎಂದು ನಿರ್ಣಯವಾಗದು) 
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| 
ಹಾಗಾಗಿ "ಏಕ'ವೂ ಬೇರೆ ಆಗಿರಬಹುದು, ಆದುದರಿಂದ ಶ್ರುತಿಯನ್ನು ಆದರಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದು. 

ಏಕತ್ವ ಅಥವಾ ಅದ್ದೆ ತೆಗಳು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮೂರು. ವೈಜ್ಞಾನಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ, 
ತಾತ್ವಿಕ ಎಂಬುದಾಗಿ. ಒಂದೇ ವಸ್ತು (ಪರಮಾಣುವೋ ಇನ್ನಾವುದೋ) ಈ ಜಗತ್ತಿನ 
ವಿನ್ಯಾಸದ ಹಿಂದಿನ ಮೂಲತತ್ತ್ವಎಂಬುದಾಗಿ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಅದ್ವೈತ. ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ. 
ಹಲವರಿಲ್ಲ. ಅವನೇ ಜಗತ್ತಾಗಿದ್ದಾನೆ ಯಾ ಅದರ ಒಳಗಿದ್ದಾನೆ ಇತ್ಯಾದಿ ವಾದಗಳು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಅದ್ವೈತಗಳು. ಒಂದೇ 'ತತ್ತ್ವ'- ೈತನ್ಯ ಅಥವಾ ಭೌತವು ಇರುವುದು 
ಎಂದರೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಅದ್ವೈತ. ಇವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ರೀತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗಳಲ್ಲ. ಹಾಗಾಗಿ 
“ಅದೋ ಶಂಕರರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನೇ ವಿಜ್ಞಾನ ಹೇಳುತ್ತಿದೆ' ಎಂಬಂತಹ ಅವಸರದ 
ಹೋಲಿಕೆ ಸಲ್ಲದು. ಸಾಮ್ಯ ಇರುವುದು ನಿಜ, ಅಷ್ಟೆ. 

ಚೈತನ್ಯವೇ ಸತ್ಯ, ಭೌತ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ತೋರಿಕೆಗಳು ಎ೦ಬುದು ಚೇತನಾದ್ವೈತ. 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಚಿತ್‌ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಬದಲಾಗಿ ಒಂದೇ ಭೌತ ವಸ್ತು ಇದೆ. ಅದೇ ಚೇತನಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣ ಎಂದರೆ-ಭೌತ ಅದ್ವೈತ. ಎರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ಆಗಿರಬಹುದು ಎಂಬುದು 
ತಟಸ್ಥ ಅದ್ವೈತ. ಹಾಗೆಯೇ ಒಂದೇ ಇದ್ದು ಅದು ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಒಳಗೇ 
ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ ಎಂಬುವುದು ಪ್ರಕಾರಾದ್ವೆ 4ತ-ರಾಮಾನುಜರ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತವು 
ಇದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ. 

ಗ್ರೀಕ್‌ ದಾರ್ಶನಿಕದರಲ್ಲಿ ಜಲವೇ ಸರ್ವವೂ ಎಂಬ ಥೇಲ್ಸ್‌ನ-ಜಲಾದ್ವೆ ಪತೆ 
ಹಿರಾಕ್ಷಿಟ್‌ಸ್‌ನ ಬದಲಾವಣೆಯೇ ಏಕ ಎಂಬ ಅಗ್ನಿ ಅದ್ವೈತ ಪೆರಾಮೆಂಡಿಸನ ಅಸ್ತಿತ್ವವೇ 
ಶಾಶ್ವತ ಎಂಬ ಅಸ್ತಿತ್ವಾದ್ವೈವ, ಸ್ಲಿನೋಜನ ದೇವಾದ್ವೈತ, ಲೀಬ್ನಿಜ್‌ನ ಅಣು ಅದ್ವೈತಗಳು 
ವಿವಿಧ ಏಕತತ್ತ್ವವಾದಗಳು. ಅದೇ ರೀತಿ ಅನೆಕ್ಷಮೇನಸನ ಅನಿರ್ವಚನೀಯ "ಏಕ' 
ಎಂಬುದು ಮಾಯಾವಾದಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿರವಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳಲ್ಲೂ ಭೌತಾದ್ವೈತಿಗಳೂ 
ಚೇತನಾದ್ವೈತಿಗಳೂ ಇದ್ದಾರೆ. “ಜಗತ್ತು ಒ೦ದು ಯಂತ್ರ ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ಅದೊಂದು 
ಏಕಾಕಾರ ಯೋಚನೆ-ಚೈತನ್ಯ (1698, Thought) ಎಂಬಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ 
ಹಿರಿಯ ಭೌತ ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿಜ್ಞಾನಿ ಸರ್‌ ಜೇಮ್ಸ್‌ ಜೀನ್ಸ್‌! 

ಸರ್ವವೂ ದೇವಮಯವೆಂಬ ಸರ್ವದೇವವಾದ, ಮಾರ್ಕಸ್‌ ಬೋರ್ಗನ 
ಸೃಜನಶೀಲ ದರ್ಶನವಾದ, ಮಾಥ್ಯೂಫಾಕ್ಷನ ಅಂತಹದ್ದೇ ಚಿಂತನೆ, ಓಲ್ಯಾಟ್‌ ಮತ್ತು 
ಅನ್ನಿ ಬೆಸಂಟರ ಥಿಯೋಸೋಫಿ, ಪಾಲ್‌ ಬ್ರ೦ಟನ್‌ನ ವಿಶ್ವಭಾವ ಇವೆಲ್ಲ ವಿವಿಧ 
ರೀತಿಯ ಚೈತನ್ಯ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ವಾದಗಳು. ಇವುಗಳಲ್ಲೂ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ವೈವಿಧ್ಯವಿದೆ. 
ಇಸ್ಲಾಂ ಮತದರ್ಶನವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ದ್ವೈತ ಪರ (ದೇವ-ಜೀವ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ) ವಾದರೂ 
ಸೂಫಿ ಪಂಥವು ಅದ್ವೈತ ಭಾವನೆ ಹೊಂದಿದೆ. ಸಿಖ್‌ ದರ್ಶನವು ಸಾರತಃ ಅದ್ವೈತವಾದಿ. 
'ಪೌಲ್‌ ಟೆಲ್ಲಿಶ್‌ನ ಕ್ರಿಶ್ಚನ್‌ ಅದ್ವೈತವೂ ಹಾಗೆಯೇ. 
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ಭಾರತೀಯ ಅದ್ವೈತ 
ಏಕ ವಸ್ತುವಾದವು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವೇದಗಳಿಂದಾರಂಭಿಸಿ ಈಗಿನ ದಾರ್ಶನಿಕ 


ಚಿಂತನೆಗಳವರೆಗೆ ದೀರ್ಪ ಪರಂಪರೆ ಹೊಂದಿದೆ. ಅದರ ಪ್ರತಿವಾದಗಳೂ, 
ವಿಮರ್ಶೆಗಳೂ ಹಾಗೆಯೇ ಹರಿದು ಬಂದಿವೆ. ವೇದದ ನಾಸದೀಯ ಸೂಕ್ತ, ಉಚ್ಚಿಷ್ಟ 
ಕಲ್ಪನೆ, ಒಂದೇ ಹಲವಾಗುವ ಕಲ್ಪನೆಗಳು, "ಕ' ಬ್ರಹ್ಮದ ವಿಚಾರ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಬರುವ, "ಸರ್ವಂ ಖಲ್ವಿದಂ ಬ್ರಹ್ಮ' "ಆತ್ಮೈವೇದಂ ಸರ್ವಂ' ಇತ್ಯಾದಿ ಉಕ್ತಿಗಳು ಇವೆಲ್ಲ 
ಅದ್ದೆತದ ಬೀಜಗಳು. 
ಜರ ಕ 
ಇದನ್ನಾಧರಿಸಿ-ವೇದ, ಸ್ಮತಿ, ಪುರಾಣ ಈ ಮೂರಕ್ಕೂ ಏಕವಾಕ್ಕತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿಸಿ 
ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ದಶೋಪನಿಷತ್ತುಗಳು ವೇದವ್ಯಾಸರ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ 
ಭಗವದ್ಗೀತೆ, ಇವು ಸೇರಿ "'ವೇದಾಂತ' ದರ್ಶನಗಳಿಗೆ ಆಧಾರ. ಇದರಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತ, 


ದ್ವೈತ, ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ, ಭೇದಾಭೇದ ಮೊದಲಾದ ಹಲವು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. ' 


ಅದ್ವೈತಿಗಳಿಗೆ ಆ ಮೂರರಲ್ಲೂ ಇರುವುದು ಅದ್ವೈತವೇ. ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನದ 
ವಿಜ್ಞಾನವಾದವೂ, ಶೂನ್ಯವಾದವೂ ಅದ್ವೆ ಯತದದ ರೂಪಗಳು. 


ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ-ಅದ್ವೈತ 

ಅದ್ವೈತ ದರ್ಶನದ ಪ್ರಥಮ ಸ್ವತಂತ್ರ ಕೃತಿ ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ಯರ ಮಾಂಡೂಕ್ಯ 
ಕಾರಿಕಾ. ಇದರ ಮೇಲೆ ಬೌದ್ಧ ಪ್ರಭಾವ ಸ್ಪಷ್ಟ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವೇ ಉಪನಿಷದ್ದರ್ಶನದ 
ಶಾಖೆ. ಆಕಾಶತತ್ತ ಎದ ಪ್ರಧಾನ ಜ್ಞಾನವಾದವೇ ಅದು. ಹೇಗೆ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧ? 
“ಗೌಡಪಾದರು ವೇದಾಂತವನ್ನು ಬೌದ್ಧೀಕರಿಸಿರುವರು. ಶ೦ಕರರು ಅದನ್ನು ಮರಳಿ 
ವೇದಾಂತೀಕರಿಸಿದರು” ಎಂಬ ಮಾತಿದೆ. ಬೌದ್ಧವು ಶೂನ್ಶಾದ್ವೈತ, ಶಂಕರದು ಬ್ರಹ್ಮಾದ್ವೈತ. 
ಹೀಗೆ ಸಾಮರಸ್ಯ-ವಿರೋಧ ಎರಡೂ ಒಟ್ಟಗೇ ಇದೆ! 

ಶಂಕರರನ್ನು ಬೌದ್ಧದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಪತಿಪಕ್ಷ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುವುದರಿಂದ 
ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದ ಅವನತಿಗೆ ಶಂಕರರು ಕಾರಣವೆಂದೂ ವಾದವಿದೆ. ಆದರೆ ಶ೦ಕರರಲ್ಲಿ 
ಬೌದ್ಧ ಖಂಡನೆ ಕಡಮೆ ಸಾಂಖ್ಯಾದಿ ಆಸ್ತಿಕ ದರ್ಶನಗಳ ಖಂಡನೆ ಹೆಚ್ಚು. ಬೌದ್ಧ 
ದರ್ಶನವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ, ವಿದ್ವತ್ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದವರು ಕುಮಾರಿಲರು ಹೊರತು 
ಶಂಕರರಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಇನ್ನೊಂದೆಡೆಯಿಂದ- ೈದಿಕ-ದಾರ್ಶನಿಕರ ಅದ್ವೈತದ ಮಾಯಾವಾದ, 
ತ್ರಿವಿಧವಾದ ಸತ್ಯಗಳು, (ಪ್ರಾತಿಭಾಸಿಕ, ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ, ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ) ಸ್ವಪ್ನಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾಂತ-ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಅದ್ವೈತವು ಬೌದ್ಧದರ್ಶನದ ಇನ್ನೊಂದು 
ರೂಪ, ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ'(ಮಾರುವೇಷದ ಬೌದ್ಧ) ಎ೦ಬ ಟೀಕೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ 
ಭಾಸ್ಕರಾಚಾರ್ಯ, ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರೂ ಆನಂದತೀರ್ಥ(ಆಚಾರ್ಯಮಧ್ಭುರೂ 
ಮಾಯಾವಾದವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ, ಶಾಂಕರದರ್ಶನ, ಇವೆರಡೂ ಉಪನಿಷತ್‌ ದರ್ಶನದ ವಿಕಾಸಗಳು. 
ಬುದ್ಧನಿಗೆ 'ಅದ್ವಯವಾದಿ' ಎಂಬ ವಿಶೇಷಣವಿದೆ. ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯವು ಸಹಜ. 
ಬುದ್ಧ ಮೂಲವಾದ ವಿವಿಧ ಶಾಖೆಗಳು ಶೂನ್ಯವಾದೀ, ಏಕವಾದಿ ದರ್ಶನಗಳು. 
ಬುದ್ಧನದು ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆಕಾಶಾದ್ವೈತ. ಶಂಕರರದು ಬ್ರಹ್ಮಾದ್ವೈತ. 
"ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ, ಒಂದೊಂದು ದರ್ಶನವೂ, ಮತವೂ 
ಇತರ ವಾದಗಳನ್ನು, ದರ್ಶನ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದೆ. ಹಾಗೆಯೆ ಅಂಶತಃ 
ಒಂದನ್ನೊಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿವೆ. ಇದು ಸಹಜ, ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. ವೈದಿಕ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಒಪ್ಪದಿರುವ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯವಿರುವ ಜೈನ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನಗಳು, 
ಪರಸ್ಪರರನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿವೆ. ವೇದಾಂತ ದರ್ಶಗಳ ಶಾಖೆಗಳ ಆಗಿರುವ 
ದ್ವೈತ ಮತ್ತು ಅದ್ವೈತ ಮತ್ತು ಅದ್ವೈತ ದರ್ಶನಗಳು, ಅತ್ಯಂತ ತೀವ್ರವಾಗಿ ಒಂದನ್ನೊಂದು 
ಖಂಡಿಸಿವೆ. ಇದನ್ನು ಗಮನಿಸಿದ-ಶ೦ಕರ ಅಂದರೆ ಬೌದ್ಧರ ಪರಮಶತ್ತು ಬೌದ್ಧರಿಗೆ 
ಶಂಕರರಲ್ಲಿ ವೈರ-ಎಂಬಂತೆ ಸರಳೀಕರಿಸಿ ಹೇಳುವುದು ಅನುಚಿತ ಮತ್ತು ಸತ್ಯವಿರುದ್ಧ. 
ಕೆಲವರು ಇದನ್ನು ಒ೦ದು ದಾರ್ಶನಿಕ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಸತತವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತ 
ಬರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ರೀತಿಯ "ವೈರೀಕರಣ'ವು ದರ್ಶನಗಳ ಅರಿವಿಗೆ ಅಪಾಯಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. 
ತಮ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಹೊರತು ಉಳಿದುದೆಲ್ಲವನ್ನು ಸಂಚು ಆಗಿ, Conspriracy ಆಗಿ 
ನೋಡುವ ಧೋರಣೆಗಳು ಬಂದಿರುತ್ತವೆ. 


ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಮಿಥ್ಯ 

ಶಂಕರರು ಜಗತ್ತನ್ನು ಸುಳ್ಳು, ಇಲ್ಲದ್ದು ಎ೦ದು ಹೇಳಿದರೆ೦ಬ ಮಾತಿದೆ. ಇದು 
ನಿಜವಲ್ಲ. ಮಿಥ್ಯೆ ಅಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮದಷ್ಟು ಸತ್ಯವಲ್ಲ. ಇಲ್ಲದ್ದೂ ಅಲ್ಲ. ಸ್ಪಪ್ನವೂ ಸುಳ್ಳು 
ತೋರಿಕೆ. ಜಗತ್ತು ಸ್ವಪ್ನದಂತೆ ಸುಳ್ಳಲ್ಲ. "ಬೆಂಕಿ ತಂಪಾಗಿದೆ' ಎಂದು ವೇದವೇ ಹೇಳಿದರೂ 
ಅದು ಸರಿಯಲ್ಲವೆಂದು ಅವರೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಸತ್ಯ ಮಿಥ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಈಗ 
ಕಲ್ಪಿಸುವ ಅರ್ಥ ಶಂಕರರದಲ್ಲ. ಅವರೇ ಹೇಳುವ ಅರ್ಥ ಗ್ರಹಿಸುವುದು ಅಗತ್ಯ. 
ಮಿಥ್ಯೆ ಎಂದರೆ ಬೌದ್ಧರು ಹೇಳುವಂತೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, ಮಾನಸಿಕ ಕಲ್ಪನೆ ಎ೦ದಲ್ಲ, 
ಭ್ರಮೆ ಎಂದೂ ಅಲ್ಲ. ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸುನಿಶ್ಚಿತ ರೂಪವಿಲ್ಲದ್ದು ಎಂದರ್ಥ. 


“ಯದ್ರೂಪೇಣ ಸುನಿಶ್ಚಿತಂ ತದ್ರೂಪಂ ನ ವ್ಯಭಿಚರತಿ ತತ್ನತ್ಯಮ್‌' (ಶಂಕರ ಭಾಷ್ಯ) 


ನಿಶ್ಚಿತ ರೂಪದಿಂದ ಬೇರಾಗಿ (ಚಲಿಸಿ) ವಿಕಾರ ಹೊಂದದಿರುವುದು ಸತ್ಯ ಅದೇ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಬದಲಾಗುವಂತಹದು ಮಿಥ್ಯೆ ಅಂದರೆ ಬಂದು-ಇದ್ದು-ನಾಶವಾಗುವ- 
ಪರಿವರ್ತನ ಶೀಲವಾದುದೆಲ್ಲ ಮಿಥ್ಯೆ ಮಾಯಾಜನ್ಯ. ಅದು ಇದೆ. ನಾಮರೂಪ 
'ಅತ್ಯಂತ ಸತ್ಯ ಅಲ್ಲ. ಮೂಲವಸ್ತು ಬ್ರಹ್ಮ ಮಡಕೆ ಎಂದರೆ ಮಣ್ಣು ಹೌದಾದರೂ 
ಮಣ್ಣು ಮಡಕೆ ಅಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಹಿಮ, ನೀರು, ಆವಿ ಇವೆಲ್ಲ ಮೂಲತಃ ಜಲ 
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ಪರಮಾಣುವಿನಿಂದಾದ ರೂಪದ ವಿಕಾಸಗಳು ಎಂದು ಭೌತವಿಜ್ಞಾನಿ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಬ್ರಹ್ಮವು ಏಕೈಕ. ಅದರ ರೂಪಾಂತರಗಳು ಮಿಥ್ಯೆ, ಅನಿತ್ಯ. ಜೀವವು ತನ್ನ ಬ್ರಹ್ಮತ್ರವನ್ನು 
ಕಾಣುವಾಗ ಅದು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎ೦ದು ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 


ಮಾಯಾ 
ಅದ್ವೈತದ ಅಡಿಗಲ್ಲು ಮಾಯಾವಾದ. ಅದೇ ಅದರ ಸಮಸ್ಯೆ. ಮಾಯಾ 


ಎ೦ದರೇನು? ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲಾ ವೈವಿಧ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾದ ಶಕ್ತಿ ಅದು ನಿಜವೇ? ನಿಜವೆಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಮಾತ್ರ ಎಂಬುದು ನಿಜ ಅಲ್ಲ! ಅದ್ದೆ ನ್ರೈತ ಆಗಲಿಲ್ಲ. ಸುಳ್ಳು ಎಂದರೆ ಅದೂ ತಪ್ಪು 
ಅದು ಅನಿರ್ವಚನೀಯ. ಬ್ರಹ್ಮದ ಶಕ್ತಿ. ಬೆಂಕಿಗೆ ಉಷ್ಣತೆ ಮತ್ತು ಬೆಳಕು ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. 
ಮಾಯಾರೂಪವು ಅರ್ಥವಾಗದಿರುವುದು ಅದರ ದೋಷವಲ್ಲ. ಅದರ ಭೂಷಣ. 
ಕಾರಣ. ಅದು ಮಾಯೆ ಅಲ್ಲವೇ? ಮಾಯೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತರೆ ಮೋಕ್ಷ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಅಭ್ಯಾಸ, ವೈರಾಗ್ಯ, ವೇದಾಂತ ಶ್ರವಣ, ಮನನ, ನಿದಿಧ್ಯಾಸನಗಳು ಬೇಕು. 

ಶಂಕರರ ಮಾಯಾವಾದವು ಸಾಂಖ್ಯರ ಪಕೃತಿವಾದ, ವೇದದ ಮಾಯಾ ಮತ್ತು 
ಬ್ರಹ್ಮ ವಾದಗಳಿಂದ ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. 


ಭಾವನಾದ್ವೈತ-ಭಾವಾದ್ವೈತ 

ಭಾವನಾಮಯ ವಿಶ್ವ-ಬ್ರಹ್ಮವಾದಗಳಿಂದ ಮತ ಧರ್ಮಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಅ-ದ್ವೈ ತಕ್ಕೆ 
ಪ್ರೇರಣೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ a ಸಾರತಃ ಒಂದೇ. ಮೂಲತಃ ಇಲ್ಲ. SR 
ಕಲ್ಪಿತರಾದುದರಿಂದ ಹೆಸರು-ರೂಪವು ಯಾವುದೂ ಆದೀತು. ಇದು ಅದ್ವೈತದ 

ವಿಸ್ತರಣ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಶಂಕರರು ಪಂಚಾಯತನ ಪ್ರಚಾರವನ್ನೂ ಹೂತ 
ಸ್ಥಾಪನೆಗಳನ್ನು ್ಸಿ ಕೈಗೊಂಡು ಸಮನ್ವಯಾಚಾರ್ಯರಾದರು. ದೇವ ಭೇದ ನಿವಾರಣೆಗೆ 
ದರ್ಶನ; ಮತ, ಪೂಜೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮರಸ್ಯರೂಪೀ ಅದ್ವೆ ಪತೆ ಅವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳಿದೆ. ಭಾವನಾದ್ದೆ ಪತೆ ಧಾವಾದ್ವೈ ತಗಳು 'ಸಮಾನಕೆಗೆ 
ಸೋಪಾನ. ಬಡುಫೌಂದರೇ “ವೇದಕ್ಕೆ ವಣ ಅಧಿಕಾರ ನಿರ್ಬಂಧವಿದ್ದರೂ 
ವೇದಾಂತಕ್ಕಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದು. 

ಭಕ್ತಿಗೆ ಅದ್ದೆ ತದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ಸ್ವತಃ ಶಂಕರರೇ ಅನೇಕ ಸುಂದರ 
ಸ್ತೋತ್ರಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಭಕ್ತಿಯ ಆವೇಶಕ್ಕೆ ಎಡೆಯಿಲ್ಲ. ಭಕ್ತಿಯು ಚಿತ್ತಶುದ್ದಿಗಾಗಿ. 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನವು. ಜ್ಞಾನವೊಂದೇ ದಾರಿ. ಮೇಲ್‌ಸ್ತರದ ಕೇವಲ ದರ್ಶನ ವಿಚಾರವನ್ನೂ 
ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವಾಗಿ ಆಚಾರವಂತಿಕೆ, ಅರ್ಚನೆ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಜೀವನದ ಅಪೇಕ್ಷಗಳನ್ನೂ 
ಅರಿತಿದ್ದ ವ್ಯವಹಾರಯೋಗ್ಯ ವಾಸ್ತವವಾದಿ ಸುಧಾರಕರು ಶಂಕರರು. 

ಸರ್ವಾಣಿ ನ್ಫಿತದ ಬ್ರಹ್ಮವಾದೀ ಶಂಕರರು ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನಷ್ಟು ಅದನ್ನು 
ವಿಸ್ತರಿಸಬಹುದಿತ್ತು ಎ೦ಬ ಒಂದು ಅಪೇಕ್ಷಾವಾದವಿದೆ. ಒಂದು ಅವಾಸ್ತವ ಕಲ್ಪನೆ 
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ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರೇರಿತವೆ೦ಬ ಪ್ರತಿವಾದವೂ ಇದೆ. 


ಬ್ರಹ್ಮ-ಮಾಯಾ ವಿಮರ್ಶೆ 

ಶಂಕರರ ಬ್ರಹ್ಮಾದ್ವೆ 4ತ ಮಾಯವಾದಗಳು ಉನ್ನತ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಗಳೆಂದು 
ಪ್ರಶಂಸೆಗೊಳಗಾದಂತೆಯೆ, ತೀವ್ರ ವಿಮರ್ಶೆಗಳಿಗೂ ಒಳಗಾಗಿವೆ. ಆ ವಿಮರ್ಶಕರಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೀರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರು, ಶ್ರೀ ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು, ಶ್ರೀ ವೇದಾಂತ ದೇಶಿಕರು 
ಪ್ರಮುಖರು ಆ ವಿಮರ್ಶೆಗಳ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶಗಳಿವು. 

1. ಮಾಯೆ ಯಾರಿಗೆ? ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಅವಿದ್ಯೆ ಇದ್ದರೆ, ಅದು ಬ್ರಹ್ಮವಲ್ಲ. ಮಾಯೆ 
ಸ್ವತಂತ್ರವಾದರೆ ಅದ್ವೈತವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮ ಮತ್ತು ಮಾಯೆ ಎರಡೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. 

2. ಜ್ಞಾನ ಸ್ವರೂಪವಾದ ಬಹ್ಮಕ್ಕೆ ಮಾಯೆ ಮುಸುಕುವುದೆಂದರೆ ಬಹ್ಮತ್ತಕ್ಕೆ ಕಳಂಕ. 

3. ಮಾಯೆಯು ನಿಜವೂ ಅಲ್ಲ. ಸುಳ್ಳೂ ಅಲ್ಲ ಎನ್ನುವುದು ತಾರ್ಕಿಕ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ. 

4. ಜಗತ್ತು ಇಲ್ಲದ ರೂಪವೆಂದರೆ ಅದರ ಮೂಲವಾದ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ದೋಷ 
ಬರುತ್ತದೆ. 

5 ಅದ್ದೆ 4ತದ ಮಿಥ್ಯಾವಾದವು ಅನುಭವ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದೆ. 

6. "ಏಕಮೂಲಕ್ಕೆ ಹೊರಟೆವಾದರೂ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಹೋದಂತೆ "ಅನೇಕ'ದ ಕಡೆಗೆ 
ಹೋಗುತ್ತೇವೆ. 

7. ಜ್ಞಾನದ ಗಳಿಕೆ ಶ್ರವಣ, ಸತತ, ಅನುಷ್ಠಾನ, ತ್ಯಾಗ, ಸನ್ಮ್ಯಾಸಾದಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಮಾಡಿ, ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರಕಾರ. ಆಗುವ ಸಾಧನೆ ಏನು? ಜೀವ-ಬ್ರಹ್ಮ 
ಐಕ್ಯ. ಆತ್ಮವಿನಾಶ. ಮೋಕ್ಷದ ಅನುಭವವೇ ಜೀವನಿಗಿಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಮೋಕ್ಷ 
ಯಾಕೆ ಬೇಕು? 

8. ನಿರಾಕಾರ, ನಿರ್ಗುಣ, ನಿಃಸ್ಪಭಾವ, ಕೇವಲ-ಆಗಿರುವ ಅದೊಂದು (ಬ್ರಹ್ಮವು) 
ಇದೆ ಎಂದರೆ ಅರ್ಥವೇನು? ಇಲ್ಲವೆಂದೇ ಅಲ್ಲವೇ? ಸ್ವಭಾವವೇ ಇಲ್ಲದ್ದು 
ಅಭಾವವೇ ತಾನೆ? 

9. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿರುವ ನಾಲ್ಕಾರು ವಾಕ್ಕಗಳೇ ಸರ್ವಸ್ವ. ಉಳಿದವು ಕೇವಲ 
ಪೂರಕ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ವೇದವಾಜ್ಮಯದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸಿದಂತೆ. 

10.ನಾನೇ ದೇವರು, ನಾನೂ ದೇವರೂ ಸಮಾನ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ದುರಾಚಾರ 
ಮತ್ತು ಒಂದು ರೀತಿಯ ನಾಸ್ತಿಕತೆ. 
ಇತ್ಯಾದಿ ಆಕ್ಷೇಪಗಳಿವೆ. 

ಅದ್ವೈತವು ಮುಂದಿಟ್ಟಿರುವ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ಅಥವಾ 


ಬೇಕೆಂದೇ ಅಪಾರ್ಥ ಮಾಡಿದುದರಿಂದ ಈ ಆಕ್ಷೇಪಣೆಗಳು ಬಂದಿವೆ ಎಂದು ಅದ್ವೈತಿಗಳ ... 


ಉತ್ತರ. ಅದಕ್ಕೆ ಪುನಃ ಪ್ರತಿವಾದಗಳಿವೆ. 
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ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಶಂಕರರೂ, ಅವರ ಅದ್ವೈತವೂ ದರ್ಶನ ಮತಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಕೇಂದ್ರೀಯ ಸಮನ್ವಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರೊಬ್ಬ ಉನ್ನತ ಕಲ್ಪನಾಶೀಲ 
ಕವಿಹೃದಯದ ದಾರ್ಶನಿಕ, ಸುಧಾರಕ, ಅಜ್ಜೇಯತಾವಾದಿ, ಅನೈಕಾಂತಿಕ, ತಾರ್ಕಿಕ, 
ದಣಿವರಿಯದ ಪ್ರಸಾರಕ, ಸಮನ್ವಯವಾದಿ ಧೀರ ಚಿ೦ತಕ ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿ, ಬರಿಯ 
ಮೂವತೆರಡು ವರ್ಷಗಳ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಅಸಾಧಾರಣ ಪರ್ವಪ್ರಾಯ. 
ಮಹತ್ವಾಧನೆಗಳಿಗೆ, ಚರ್ಚೆಗಳಿಗೆ, ಚಿಂತನೆಗಳಿಗೆ ಅವರು ನಿರಂತರ ಪ್ರೇರಕರು. 

6 
ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ದ 

ಶ್ರೀ ಶಂಕರ ಮಾಯಾವಾದಕ್ಕೂ, ಬೌದ್ಧದರ್ಶನಗಳ ಕೆಲವು ಅಂಶಗಳಿಗೂ 
ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಕಂಡು-ಇದು ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ (ವೇಷಾಂತರದ, ಮಾರುವೇಷದ ಬೌದ್ಧ 
ಮತ) ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. ಬೌದ್ಧ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕ- ಸನಾತನಿಗಳಿಗೆ 
ನಾಸ್ತಿಕದ ಹಾಗೆ ನಿಂದಾಪದ. "ಮಾಯಾವಾದಂ ಅಸತ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರಂ ಪಚ್ಚನ್ನಂ ಬೌದ್ಧಮುಚ್ಛತೇ” 
ಎಂದು ಪದ್ಮಪುರಾಣವಾಚನ. 

ಅದ್ವೈತದ ತ್ರೀವಿಧ ಸತ್ತೆಗಳು, ಮೂರು ವಿಧದ ಅಸ್ತಿತ್ವಗಳು, ಪ್ರಾತಿಭಾಸಿಕ ಸತ್ಯ 
(ಹಾವಿನಂತೆ ಕಾಣುವ ಹಗ್ಗ, ಸ್ಪಪ್ನದ ಆನೆ), ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಸತ್ಯ (ಹಗ್ಗವೇ ಆಗಿರುವ 
ಹಗ್ಗ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿವರ್ತ) ಹಾಗೂ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಸತ್ಯ (ಬ್ರಹ್ಮ ಕೇವಲ ಬ್ರಹ) ಈ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೂ ಬೌದ್ಧರ ಮಿಥ್ಯಾ ಸಂಪ್ರತಿ, ತಥ್ಯಸಂಪ್ರತಿ ಮತ್ತು ಪರಮಾರ್ಥಗಳಿಗೂ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಸಾಮ್ಯವಿರುವುದು ನಿಜ. 

ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಉಪನಿಷದ್ದರ್ಶನದ ಪ್ರಾಚೀನ ಮಾಯಾವಾದಗಳ ಎರಡು 
ಕವಲುಗಳು ಎಂಬುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ, ವಿಚಾರ. ಬೌದ್ಧದರ್ಶನದ ಪ್ರತೀತ್ಯ ಸಮುತ್ತಾದ, 
ವಜ್ಜಪ್ರಿ, ತ್ರಿವಿಧ ಇವುಗಳಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದ ಪ್ರಾಚೀನ ಅಸಿವಾರಗಳಾದ 
ಸಾಂಖ್ಯ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಗಳೇ ಆಧಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಮ್ಯವೂ, ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಸ್ತ ಶಾಖಾಕ್ರಮವೂ ಎಲ್ಲೆಡೆ, ಎಲ್ಲ ದರ್ಶನಗಳ 
ಪರಂಪರೆಗಳಲ್ಲೂ ಇದೆ. 

ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ - ಜಗತ್ತು ಶೂನ್ಯವಲ್ಲ, ಸ್ವಪ್ನದಂತೆ ಸುಳ್ಳಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
ಶ೦ಕರರು ಬೌದ್ಧ ಪ್ರತಿಪಕ್ಷವಾಗಿಯೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಬೌದ್ಧವು ಶೂನ್ಯವಾದ ಶೂನ್ಯಬ್ರಹ್ಮವಾದ, 
ಅದ್ವೈತವು ಪೂರ್ಣಬ್ರಹ್ಮ - ಪೂರ್ಣಬ್ರಹ್ಮವಾದ. 

ಈ 


ನಾನಿಲ್ಲ ಎಂದೂ ಯಾರೂ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ 


ಆತ್ಮದ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವಯಂ ಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ 
ಶಂಕರರು “ಸರ್ವೋಹಿ ಆತ್ಮಾಸ್ತಿತ್ರಂ ಪ್ರತ್ಯೇತಿ ನ ನಾಹಮಸ್ಸೀತಿ ಪ್ರತೀಯಾತ್‌'' (ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ 
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ಭಾಷ್ಯ). ನಾನಿದ್ದೇನೆ ಎಂದೇ ಎಲ್ಲವರ ಅರಿವು. "ನಾನಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಯಾರಿಗೂ 
ಅನಿಸುವುದಿಲ್ಲ ತಾನೆ? ಹಾಗಾಗಿ-ಆತ್ಮ ಮೊದಲೇ ಸಿದ್ಧ. ಹಾಗಾಗಿ ಚರ್ಚೆಯಿರುವುದು 
ಅದರ ಸ್ವರೂಪದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳ ಕುರಿತು. ಹೊರತು, ಅದಿದೆಯೆ ಎಂಬ ಬಗೆಗಲ್ಲ. ಈ 
ಕುರಿತು ವಿವಾದ ಅನ೦ತ. 

ಈಶ್ವರ (ದೇವ) ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಕುರಿತು ಶಂಕರರು ಶ್ರುತಿ ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಆಧಾರವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. 
ಇದು ಸುಮಾರಾಗಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ದಾರ್ಶನಿಕ ಇಮ್ಯಾನ್ಯುವೆಲ್‌ ಕಾ೦ಟನು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ 
ನಂಬುಗೆಯೇ ಈಶ್ವರಾಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಆಧಾರ ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತೆ ಇದೆ. 
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ಪರಶುರಾಮ 


ಚಲನಶೀಲ ವರ್ಣ ಕ್ರಾಂತಿ 


| 


ಕ್ಷತ್ರಿಯಾಂತಕಾಯ ವಿದ್ಮಹೇ | ಭಾರ್ಗವರಾಮಾಯ ಧೀಮಹಿ 
ತಂ ನಃ ಪರಶುರಾಮ: ಪ್ರಚೋದಯಾತ್‌ ॥ 


ಇದು ಪರಶುರಾಮ ಗಾಯತ್ತಿಯೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ 
ಒಂದು ಪುರಾಣಮಂತ್ರ ಶ್ರೀ ಪರಶುರಾಮನು ನಮ್ಮ ಪೌರಾಣಿಕ 
ಪಾತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮಹಾವಿಷ್ಣುವಿನ ಅವತಾರ ಪಂಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಲವು ರೀತಿಯ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಗಳಿರುವ ಪಾತ್ರವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ದಶಾವತಾರಗಳಲ್ಲಿ ಆರನೆಯ ಅವತಾರ. ಹತ್ತು ಅವತಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವರ್ಣೀಯ ಅವತಾರಗಳು ಎರಡೇ. ವಾಮನ ಮತ್ತು 
ಪರಶುರಾಮ. ಇದು ಗಮನಾರ್ಹ. ಇರಲಿ. ಹುಟ್ಟು, ಕೆಲಸಗಳು, 
ಮಹಿಮೆ, ವಿಭಿನ್ನ ಕಾಲದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಆತನ ಕುರಿತಾಗಿರುವ 
ಕಥಾಸರಣಿ, ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಪೂಜ್ಯತೆ ಮೊದಲಾದುವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಪರಶುರಾಮನು ಭಿನ್ನ, ಪ್ರತ್ಯೇಕ. ಆತನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿಯೂ 
ಕ್ಷತ್ರೀಯ ಅವತಾರಿಯಾಗಿದ್ದು, ಆ ಬಳಿಕ ಯಷಿ. ನಿವೃತ್ತನಾದರೂ 
ನಿವೃತ್ತನಲ್ಲ. ಕೋಪಿಷ್ಠ ಮತ್ತು ಅನುಗ್ರಹಕಾರಿ-ಹೀಗೆಲ್ಲ ಆತನ 
ವಿಶೇಷತೆಗಳಿವೆ. 

2 
ಪರಶುರಾಮನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಕೃತ್ರಿಯವರ್ಣಗಳ ಸಂಘರ್ಷದ 
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ಸಂಕೇತವಾಗಿ, ಕೆಟ್ಟ ಆಡಳಿತಗಳ ಎರುದ್ಧ ಧೀಮಂತ ವರ್ಗದ ಬಂಡಾಯದ ರೂಪವಾಗಿ, 
್ರ ಕ್ರಿ-ಜ್ಜಾ ಗಳ ಚಿರಕಾಲಿಕ (ಚಿರಂಜೀವಿತ್ಸ ಪ್ರಸ್ತುತತೆಯ ಚೇತನವಾಗಿ, ವೈದಿಕ ವಿಸ್ತರಣಗಳ 
ನಾಂ ಕನಾಗಿ, ಕೆಲವು ಜಾತಿ ಸಮುದಾಯಗಳ ಗುರು ಮತ್ತು ತಾ ಪರಶುರಾಮ 
ಪಿಯ ಕಾರಣಪುರುಷನಾಗಿ-ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮುಖಗಳಿಂದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗೊಳಗಾದ 
ಕ್ತಿತ್ವ ಅಂತಹ ಒಂದು ಸಂಕ್ರಾಂತಿಕರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸುತ್ತ ಕೆಲವು ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳಿವು. 

3 

ಪರಶುರಾಮನು ಜಮದಗ್ನಿ ಮಹರ್ಷಿ (ಯಚೀಕ ಮಹರ್ಷಿಯ ಮಗ) ರೇಣುಕಾ 
ದೇವಿಯರ ಮಗ. ರೇಣುಕೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಕನ್ಯೆ ಸ್ವಯಂವರವೊಂದರಲ್ಲಿ ಜಮದಗ್ನಿಯು 
ಅವಳನು ಗೆದ್ದು ವರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಭಾಸನ ಪ್ರಸೇನಜಿತ ರೇಣು ಮಹಾರಾಜನು ಅವಳನ್ನು 
ಅವನಿಗೆ ಅವನ ಅಪೇಕ್ಷೆಯಂತೆ ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಇವರ ಐದನೆಯ ಮಗನೆ ಇದು 
ರಾಮಭದ್ರ (ಮೊದಲ ನಾಲ್ವರು ರುಮಣ್ವಂತ, ಸುಷೇಣ, ವಸು, ವಿಶ್ವಾವಸು) ಇಲ್ಲೂ 
ಆತನು ಕ್ಷತ್ರಿಯನಾಗಬೇಕಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಅಪೇಕ್ಷೆಯಿ೦ದ ಹೋದವನಾದರೂ, ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ 
ಕೊನೆಯವನು, ಮೊದಲಿಗನಲ್ಲ. ಇದೂ ಸೂಚಕವಾಗಿದೆ. 

ಈ ಸಂಬಂಧ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ, ಆಗಲೇ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕ್ಷತ್ರಿಯರೊಳಗೆ 
ವಿವಾಹ ಸಂಬಂಧಗಳಾಗುತ್ತಿದ್ದುದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿತ್ತೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ 
'ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ-ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಂದ ಇದ್ದ ಅಪಾಯಗಳ ಕುರಿತೂ ವಿವರಗಳಿವೆ. ವಿಶೇಷತಃ 
ಔರ್ವನು, ಹೈಹಯ ವಂಶೀಯ ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿ೦ದ ಭೃಗು ವಂಶೀಯರಿಗಿದ್ದ ಆಪತ್ತುಗಳನ್ನು, 
ಗರ್ಭಿಣಿ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಮಗುವಿನ ಜತಗ ಪಡುವ ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು, ತಾನು ಬದುಕಿ 
ಉಳಿದ ಸನ್ನಿ ವೇಶಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. (ಮಹಾಭಾರತ ಆದಿಪರ್ವ) ಹೀಗೆ ಒಂದೆಡೆ 
ಸಂಬಂಧ, ಒಂದೆಡೆ ಗಾ ವೈರ, ಸ್ಪರ್ಧೆ ಎಲ್ಲವೂ ಒಟ್ಟೊಟ್ಟಿಗೆ ಇತ್ತು ಎಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಈ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟದವನು ಪರಶುರಾಮ. ಅವನ ತಂದೆ 
ಜಮದಗ್ನಿಯ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಬೇಕಾದವನು, ಆದರೆ ಆತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ 
ಗಿ ಉಳಿದು, ಪರಶುರಾಮ ಕ್ಷಾತ್ರ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ. ಅದರ ಕತೆ ಹೀಗಿದೆ : 
| ಜಮದಗ್ನಿಯ ತಾಯಿ ಸತ್ಯವತಿ ಎಂಬವಳು ಕೌಶಾಂಬಿಯ ಗಾಧಿರಾಜನ ಮಗಳು. 
ತಂದೆ ಯಚೀಕ ಮುನಿ. ತನಗೂ, ತನ್ನ ಮಾವನಿಗೂ ಮಕ್ಕಳಿಲ್ಲವೆಂಬ ಚಿಂತೆಗೆ 
ಪರಿಹಾರವಾಗಿ, ಯಚೀಕನು ವಿಶೇಷ ಮಹಿಮಾನ್ವಿತವಾದ ಚರುವನ್ನು ಮಂತ್ರಿಸಿ, ಎರಡು 
ಪಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಕಿ ತನ್ನ ಪತ್ನಿಗೂ, ಮಗಳ ಮನೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ತನ್ನ ಅತ್ತೆಗೂ ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. 
ಓಂದು ಪಾತ್ರೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯ. ವೀರ ಸಂತಾನ ಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ, ಇನ್ನೊ ಹಾಸ ಯಷಿಯ ಜನನಕ್ಕೆ 
ಔಂತಿ-ಎಯುಚೀಕಮು ಮಗಳಿಗೆ (ಅರ್ಥಾತ್‌ ಯಚೀಕನ ಹೆಂಡತಿಗೆ) ಏನೋ ಹೆಚ್ಚಿನ 
; ವಿಶೇಷವುಳ್ಳ ಚರುವನ್ನು ನೀಡಿರಬಹುದೆ೦ಬ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ, ತಾಯಿ ಅರ್ಥಾತ್‌ 
'ಗಾಧಿರಾಜನ ಹೆಂಡತಿ, ಯಚೀಕನ ಅತ್ತೆ, ಪಾತ್ರೆಗಳನ್ನು ಬದಲಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ 
ಈರ್ವರೂ ಗರ್ಭವತಿಯರಾದಾಗ-ತನ್ನ ಪತ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸಂತಾನದ ಲಕ್ಷಣ 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 99 


ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಯಚೀಕನು ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ವಿಷಯ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಸತ್ಯವತಿ ಆ ಕುರಿತು 
ವಿಶೇಷ ಅನುಗ್ರಹವನ್ನು ಬೇಡಿ, ತನಗೆ ಹುಟ್ಟುವವನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ ಆಗಲಿ, ಮುಂದೆ 
ಅವನ ಮಗು ಕ್ಷತ್ರಿಯನಂತಾಗಲಿ ಎಂದು ಒಂದು ತಲೆಮಾರು ಮುಂದೆ ಹಾಕಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಆಗಿ, ಜಮದಗ್ನಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ ಆಗಿ ಯಷಿಯಾಗಿದ್ದು, ಆತನು ಮುಂದೆ 
ಪರಶುರಾಮ (ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸ್ಪಭಾವಿ) ನನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಅತ್ತ ಗಾಧಿಯ ಹೆಂಡತಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸ್ವಭಾವದ ಚರುವವನ್ನು ತಂದುದರಿಂದಾಗಿ, ಅವಳ ಮಗನಾದ ಕೌಶಿಕ- 
ವಿಶ್ವರಥನು (ಮುಂದೆ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ) ಕ್ಷತ್ರಿಯನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ- 
ಪರಶುರಾಮನದು ಮುಂದೂಡಲ್ಪಟ್ಟ ಕ್ಷತ್ರಿಯತ್ವ ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ತಡವಾದ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣವರ್ಗದ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಯಾವಾಗಲೂ ನಿಧಾನವೇ. 

ಈ ಕತೆಯು ಧ್ವನಿಸುವ ವಿಚಾರವು ಹೀಗಿರಬಹುದು. ಕ್ಷತ್ರಿಯರಾದ ಹೈಹಯ 
ವಂಶೀಯರ ದುರುದುಂಬಿತನಕ್ಕೆ ಪ್ರತೀಕಾರ ಮಾಡಲು ನಮಗೊಬ್ಬ ಶ್ರೇಷ್ಠ ನಾಯಕನು 
ಬೇಕೆಂಬ ಅಭಿಲಾಷೆ ಭೃಗುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲೇ ಇತ್ತು. (ಔರ್ವನ ಕತೆಯಲ್ಲೂ ಇದು 
ಸಷ್ಟ ಅದು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ವರ್ಣಸ್ಪಭಾವಗಳಾದ ತಾಳ್ಮೆ ಅಸಹಾಯಕತೆಗಳಿಂದ ತಡವಾಗಿ 
ಫಲಿಸಿತು. ಆ ಕಡೆ-ಕ್ಷತ್ತಿಯರಲ್ಲೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗುವ ಬಯಕೆ ಇತ್ತು ಅದು ಕೌಶಿಕ 
ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನ ಮೂಲಕ ಫಲರೂಪಕ್ಕೆ ಬಂತು. 

4 

ಪರಶುರಾಮನು ಮುಂದೆ ಶಿವನನ್ನು ಕುರಿತು ಉಗ್ರ ತಪಸ್ಸನ್ನಾಚರಿಸಿ, ವಿವಿಧ 
ಸಿದ್ದಿಗಳನ್ನೂ ಜತೆಗೆ ಪರಶು(ಕೊಡಲಿ) ವನ್ನೂ ಪಡೆದು, ರಾಮಭದವಾಗಿದ್ದವನು 
ಪರಶುರಾಮನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಪರಶುವು ಪ್ರಧಾನ ಆಯುಧವಾಗಿರುವ ಮಹಾವೀರನು 
ಪ್ರಾಯಃ ಈತನೊಬ್ಬನೆ. (ದೇವಿ, ಗಣಪತಿ ಮುಂತಾದವರಿಗೆ ಪರಶುವು ಆಯುಧಗಳಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದು, ಅಪ್ಪೆ ಆದರೆ ಪರಶುರಾಮನು ಸಕಲ ಶಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೀಣನೆಂದೂ, ಧನುರ್ವಿದ್ಯಾ 
ಪ್ರವೀಣನೆಂಬುದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಹಾಗಾಗಿ ಆತನ ಯುದ್ಧವು ಕೇವಲ 
ಕೊಡಲಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಆಯುಧವಾಗಿ ಬಳಸಿ ಅಲ್ಲ. ಅವನ ಕೆಲವು ಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲೂ 
ಪರಶು, ಬಿಲ್ಲುಬಾಣಗಳು ಮತ್ತು ಇತರ ಆಯುಧಗಳಿವೆ. 

ಹಲವು ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ (ರಾಮಾಯಣ, ಭಾರತ, ಭಾಗವತ, ಎಷ್ಟುಪುರಾಣ, 
ಸ್ಕಂದಪುರಾಣ ಇತ್ಯಾದಿ) ವಿವಿಧವಾಗಿ ಬರುವ ಪರಶುರಾಮನ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಅಂಶಗಳೆಂದು-ಅವನು ತಾಯಿಯನ್ನು ವಧಿಸಿ ಬದುಕಿಸಿದ್ದು, ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನ 
ವಧೆ, ದುಷ್ಟ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸಂಹಾರ, ರಾಮ-ಪರಶುರಾಮ ಭೇಟಿ, ಭಾರತದ ಪಶ್ಚಿಮ 
ಕರಾವಳಿ (ಕೊ೦ಕಣ, ಕರಾವಳಿ ಕರ್ನಾಟಕ, ಕೇರಳ)ಯನ್ನು ಸಮುದ್ರನಿಂದ ಪಡೆದುದು, 
ಅವನ ಚಿರ೦ಜೀವಿತ್ವ ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಗುಂಪುಗಳಿಗೆ ಆತನು ನಾಯಕ, ಗುರು- 
ದೇವರಾಗಿರುವುದು, ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ವಲಸೆಯಲ್ಲಿ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುವುದು-ಇವು ಸೇರಿವೆ. 
ಅವತಾರ ಕಾರ್ಯ ಮುಗಿದ ಬಳಿಕ-ಅಂದರೆ ರಾಮಾವತಾರ ಕಾಲದ ಬಳಿಕ ಅವನು 
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ಹೇಂದ್ರಾಚಲದಲ್ಲಿದ್ದನೆಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಮಹೇಂದ್ರ ಪರ್ವತವೆಂಬುದು ಎಲ್ಲಿದೆ 
, ೦ಬುದರಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉಲ್ಲೇಖಗಳಿವೆ. ನಂಬಿಕೆಗಳೂ ಇವೆ. ಒರಿಸ್ಸಾ ಆಂಧ್ರಪ್ರದೇಶ, 
ತಮಿಳುನಾಡು, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಪರ್ವತ ಇಂತಹದೆಂಬ ಸ್ಥಳಗಳು, ಅದೇ 
ಹೆಸರಿನ ಪರ್ವತಗಳೂ ಇವೆ. ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಕರಾಚಿಯ ಮೀರಾನ್‌ದಾ ಬಳಿಯ 
'ಕಲಂಜರ್‌ ಪರ್ವತವೂ ಮಹೇಂದ್ರ ಪರ್ವತದ ಬದಲಾದ ಹೆಸರೆಂಬ ನಂಬುಗೆ ಇದೆ. 
ಕಲಿಂಜಿರ ಪರ್ವತ ಬುಂದೇಲಖಂಡದಲ್ಲೂ ಇದೆ. ಅಂತೂ ತಾನೂ ಕ್ಷತ್ರಿಯರನ್ನು 
ಸಂಹರಿಸಿ ಪಡೆದ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಕಶ್ಯಪ ಮುನಿಗೆ ದಾನವಾಗಿ ನೀಡಿದ ಪರಶುರಾಮನು, 
ಬಳಿಕ ಅವನ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲ ಬಯಸದೆ ಕುಲಾಚಲಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದ ಮಹೇಂದಕ್ಕೆ 
'ಹೋದನೆಂದು ಪುರಾಣ ವಿವರ. “ಸಮಸ್ತ ಭೂಮಂಡಲ?”ವನ್ನು ಕಶ್ಯಪನಿಗೆ ನೀಡಿದ್ದಾದರೆ 
ಆತನು ತಾನು ಆ ಬಳಿಕ ಪಡೆದ ಪರಶುರಾಮ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೋ ನೆಲೆನಿಂತನೆಂಬುದು 
ಹೆಚ್ಚು ಉಚಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಕೊಂಕಣದಲ್ಲಿದ್ದನೆಂಬುದೂ ವಿಚಾರಣೀಯ. 
ಆದರೆ ಆ ಕತೆಗೂ ಪೂರ್ವಕತೆಗೂ ಕಾಲದ ಹೊಂದಿಕೆ ಹೇಗೆಂದು ಪರಿಶೀಲಿಸಬೇಕಾದೀತು. 
5 
ಪರಶುರಾಮ ಕಥಾನಕದ ಮುಖ್ಯ ಧ್ವನಿತಗಳು, ರಾಜಕೀಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂದೇಶ ತಾತ್ಪರ್ಯಗಳೇನು? ಈ ಕುರಿತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಚಾರಗಳು ಬಂದಿವೆ. 
(ಉದಾ : ಕೆ.ಎಂ. ಮುನ್ನಿ ಅವರ ಭಗವಾನ್‌ ಪರಶುರಾಮ ಕಾದಂಬರಿ, ಕೇರಳದಲ್ಲಿರುವ 
ಪರಶುರಾಮ ಕತೆಗಳು) 
ಜಮದಗ್ನಿಯು ತನ್ನ ಪತ್ನಿ ರೇಣುಕೆಯು, ಗ೦ಧರ್ವರ ಜಲಕೇಳಿಯನ್ನು ಕಂಡು 
ವಿಚಲಿತಳಾದುದಕ್ಕೆ (ಅಂದರೆ, ತನಗೆ ಅಂತಹ ಪತಿ ಇಲ್ಲವಲ್ಲ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದುದಕ್ಕೆ)- 
ಮಾನಸಿಕ ದೋಷಕ್ಕೆ-ವಧಾ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇದು ತುಂಬ ಹಳೆ ತರಹದ ಸಂಬಂಧ 
ನಿಷ್ಠಾ ಕಲ್ಪನೆ. ಕಾರ್ಯ ನಡೆಸಲು, ಉಳಿದ ಮಕ್ಕಳು ಸಿದ್ಧರಾಗದೆ ಪರಶುರಾಮನು ಮಾತ್ರ 
ಒಪ್ಪಿ, ಹಾಗೆ ಮಾಡಿ, ಆ ಬಳಿಕ ತಂದೆಯಿಂದ ವರಮೂಲಕವಾಗಿ ತಾಯಿಯನ್ನು 
ಬದುಕಿಸಿದನೆಂದಿದೆ. ತಾಯಿಯನ್ನು ಬದುಕಿಸಿದನೆಂಬುದು ಮಹಿಮೆಯೇ ಆದರೆ. 
ತಾಯಿಯ ತಲೆಕಡಿದ ಆದರ್ಶವನ್ನು ಪೌರಾಣಿಕ ಆದರ್ಶವೆಂದು ಕೂಡ ಸ್ವೀಕರಿಸಲು 
ಕಷ್ಟ ಶ್ರೀರಾಮನ ಸೀತಾಪರಿತ್ಯಾಗದಂತೆ ಇದೂ ಇದೆ. ತಂದೆಗೂ ವಿಧೇಯ ತಾಯಿಗೂ 
ವಿಧೇಯ ಎಂಬ ಪುತ್ತ್ರಧರ್ಮವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. 
6 
ಮುಂದೆ-ಪರಶುರಾಮನ ಪ್ರಧಾನ ಘಟ್ಟ-ಧೇನುಪಕರಣ. ತನ್ನ ಬೃಹತ್‌ ಪರಿವಾರಕ್ಕೆ 
ಉಣಿಸನ್ನಿತ್ತ ಧೇನುವನ್ನು ಜಮದಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಕೇಳಿ ಕೊಡದಿದ್ದಾಗ ಸೆಳೆದೊಯ್ದ 
ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನನ್ನು ವಧಿಸಿ, ಆ ಬಳಿಕ ಹೈಹಯ ವಂಶೀಯರನ್ನೂ ಇತರ ಕ್ಷತ್ರಿಯರನ್ನೂ 
ಇಪ್ಪತ್ತೊಂದು ಬಾರಿ (ಹೈಹಯರಿಂದಾದ ಜಮದಗ್ನಿಯ ವಧೆಯ ಕೊನೆಗೆ, ರೇಣುಕೆಯ 
ಇಪ್ಪತ್ತೊಂದು ಬಾರಿ ಎದೆ ಬಡಿದುಕೊ೦ಡುದರಿ೦ದ ಈ ಸಂಖ್ಯೆ) ತಿರುಗಾಡಿ ಸಂಹರಿಸಿದ 
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ಪರಶುರಾಮನ ಈ ದಂಡಯಾತ್ರೆಯು-ಹಿಂದೆ ಹೈಹಯರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ 
ತಲೆಮಾರುಗಳಿಂದ ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ನೀಡಿದ್ದ ಉಪಟಳಕ್ಕೆ ಶಾಸ್ತೀಯಾಗಿತ್ತು. ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ 
ಕೌಶಿಕನು, ವಸಿಷ್ಠನ ಧೇನುವನ್ನು ಅಪಹರಿಸಿದ್ದು ಇಂತಹದೇ ಪ್ರಕರಣ. 
ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನು ಸಹಸ್ತಬಾಹುವಾದುದು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದ ದತ್ತಾತ್ರೇಯನಿ೦ದ. ಆಗಲೇ 
- ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಹಿಂಸಿಸಬಾರದೆಂಬ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನೂ ಅವನಿಗೆ ನೀಡಿದ್ದರು ದತ್ತಾತ್ರೇಯ 
ಮಹರ್ಷಿ. ಆದರೂ, ಅಧಿಕಾರದ ಅಹಂ-ಇಂತಹದನ್ನು ಗಣಿಸದೆ ಮುಂದುವರಿದು 
ಅಕೃತ್ಯ ಅನರ್ಥಗಳನ್ನು ಮಾಡುವುದು ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇರುವ ವಿಷಯ. ಭೃಗುವಂಶೀಯರು 
ತಿರುಗಿ ಬೀಳಲಾರರೆಂಬ ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನ ಎಣಿಕೆ ಸುಳ್ಳಾಯಿತು. ಆತನ ರಾಜಧಾನಿಗೆ ಬಂದ 
ತರುಣ ಪರಶುರಾಮ, ಆತನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸೈನ್ಯ ಅಸಾಧ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತ್ತು. ಮೊದಲಿಂದಲೇ 
ಇಂತಹ ಒಂದು ಪ್ರತೀಕಾರಕ್ಕೆ ಆತನು ಸಿದ್ಧತೆ ನಡೆಸಿದ್ದುದು ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ 
ಸಂಭವನೀಯ. ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನ ಸಾವಿರ ತೋಳು, ಆಡಳಿತದ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪದ ಸಂಕೇತ. 


ಆ ಕೈಗಳು ಆಶ್ರಮಕ್ಕೂ ಕೈ ಹಾಕುತ್ತವೆ. ಯಜ್ಜಧೇನುವನ್ನು ಅಪಹರಿಸುತ್ತವೆ. ಆ ಕೈಗಳನ್ನು 


ನಿಗ್ರಹಿಸಿ ಪರಶುರಾಮನು ವನ-ನಗರಗಳ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಮೊದಲಿನ ಹದಕ್ಕೆ ತಂದ. 

ಯಷಿಗಳ ತಾಳ್ಮೆಯನ್ನು ದೌಬಲಣ್ಯವನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದ ಆಳರಸರಿಗೆ ಪಾಠ ಕಲಿಸಿದ. 
“ನಮಗೇಕೆ ರಾಜಕೀಯ?” ಡಿ ಧೀಮಂತರು ಸುಮ್ಮನಿದ್ದರೆ, ದುಷ್ಟರ ಆಳ್ವಿಕೆ 

ಅನಿವಾರ್ಯ. ಹಾಗಾಗಿ ವರ್ಣದ ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿದ ಹಸದ ತ ಬ್ರಾಹ್ಮ 


ಕ್ಷತ್ರ ವಿಧಾನದಿಂದ ರಾಜನೀತಿಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿ, ಭೂಮಿಯನ್ನು ದೌರ್ಜನ್ಯ 


ಮುಕ್ತವನ್ನಾಗಿಸಿದ. ಆದರೆ-ಅಧಿಕಾರ ರಾಜಕೀಯದಿಂದ ದೂರವೇ ಉಳಿಯಲು 
ನಿರ್ಧರಿಸಿ, ತಾನು ಗೆದ್ದ ಭೂಮಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮೋಹದಿಂದ ತ್ಯಜಿಸಿ ಮಹೇಂದ್ರಾಚಲದಲ್ಲಿ 
ತಪೋನಿರತನಾದನು. ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಎಂದು ತನ್ನನ್ನೇ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದರೆ ಯಾರೂ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆತನದು ಆದರ್ಶ ನಡವಳಿಕೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ  ಚಾಣಕ್ಕರಂತೆ, 
Scabies ಹೊಸ ಆಡಳಿತ ತಂದು, ತಾನು ದೂರವಿರುವ ಘನತೆ. 
"ದೇಶ ಸ್ಪತಂತ್ರವಾದರೆ ಸಾಕು. ನಾನು ಅದರಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಅನುಭವಿಸುವ ಉದ್ದೇಶ 
ಇಲ್ಲ. ನನಗದರ ಅಗತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ' ಎಂದ ವೀರ ಸಾರ್ವಕರರಂತೆ, ತುಸು ಹೆಚ್ಚೇ ಆದ, 
ಆದರ್ಶವಾದಿಯಾದವನು ಭಾರ್ಗವರಾಮ. 

ಪರಶುಧರನ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸಂಹಾರದ ಅಭಿಯಾನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞನಿರತರನ್ನು ಮದುವೆ 
ಆಗುತ್ತಿರುವವರನ್ನು : ಸ್ತೀಯರ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿರುವವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ 
ಕೆಲವು ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಸದಾ ಯಜ್ಞಮಾಡುತ್ತ ವವಾಹತಾಗತೆ ತ್ರ ಇದ್ದರಂತೆ! ಸೂರ್ಯವಂಶದ 
ಅಶ್ವಕರಾಜನ ಮಗನು ಪರಶುರಾಮನು ಬರುವಾಗ ಸ್ನೇವೇಷ ಧರಿಸಿ, ಸ್ತ್ರೀಯರ 
ಮಧ್ಯೆ ಇರುತ್ತ ಬದುಕಿಕೊಂಡುದರಿಂದ, ಆತನಿಗೆ ನಾರೀಕವಚನೆಂದು ಹೆಸ ರಾಯಿತು| 

1 
ಶ್ರೀರಾಮ-ಪರಶುರಾಮರ ಭೇಟಿಯು ಸ್ವಾರಸ್ಯಕರ. ಶಿವಧನುಸ್ಸನ್ನು ರಾಮನು 
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ಭಂಜನಮಾಡಿದುದನ್ನು ಕೇಳಿ, ಅಯೋಧ್ಯಾಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಬರುತ್ತಿದ್ದ ಆತನ ಪರಿವಾರವನ್ನು 
ಅಡ್ಡೈಸಿ, ರಾಮನನ್ನು ಆಕ್ಷೇಪಿಸಿ, ಪಂಥಾಹ್ಹಾನ ನೀಡಿ ವಿಷ್ಣು ಧನುಸ್ಸನ್ನು ಹೆದೆಯೇರಿಸು 
ವಂತೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ರಾಮನು ಹಾಗೆಯೇ ಮಾಡಿದಾಗ, ಒಪ್ಪಿ ತನ್ನ ಪುಣ್ಯಲೋಕಗಳನ್ನು 
ರಾಮನಿಗಿತ್ತು. "ನೀನೇ ವಿಷ್ಣು' ಎಂದು ಹೇಳಿ ನಿರ್ಗಮಿಸಿದ ವಿಷಯ ವಾಲ್ಮೀಕಿ 
ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿದ್ದು, ಇದೇ ಕತೆ ಪುರಣಾ೦ತರಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆ. 
ಆ ಕತೆಯನ್ನು ತಾತ್ತಿ ವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಪರಶುರಾಮನು ರಾಮನನ್ನು 
ಅಡ್ಡೆ ಸಿ, ಗದರಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲವೂ ಅಭಿನಯ, ಪರೀಕ್ಷಾರ್ಥ ವಿಷಯವೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಆತನ 
ಅವತಾರ ಕಾರ್ಯವು ಆಗಲೇ ಮುಗಿದಿತ್ತು ಆತನೂ ಓರ್ವ ಯೋಗ್ಯನ ಆಗಮನಕ್ಕಾಗಿ 
ಕಾಯುತ್ತಿದ್ದು, ರಾಮನಿಗೆ ಅವತಾರ ಶಕ್ತಿ, ಅವತಾರ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಸಿ ನಿರ್ಗಮಿಸಲು 
ಈ ಸನ್ನಿವೇಶವಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಪರಶುರಾಮನ ಬದಲು ಕೋದಂಡರಾಮ, 
ಭಾರ್ಗವರಾಮನ ಬದಲು ಶ್ರೀರಾಮ. ಈ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಕುರಿತಾಗಿ-“ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಇಬ್ಬರು ರಾಮರು ಬೇಡ, ಒಬ್ಬ ರಾಮ ಸಾಕು” ಎಂದು ಯಕ್ಷಗಾನದ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆಯ 
ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಕೊಂಡ ಒಂದು ವಾಕ್ಯ, ಬೋಧಕವಾದುದು. 

ಇದರಿಂದಾಗಿ-ಪರಶುರಾಮನು ಸದಾ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ವಿರೋಧಿ ಎಂಬ ಮಾತೂ 
ನಿರಾಕೃತವಾಗಿ, ಸೂಕ್ತ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ, ದೈವಿಕ ಕ್ಷತ್ರಿಯನಿಗೆಯೇ ಆತನು ಹೊಣೆಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಸಿದ್ದೂ ಸೂಚಿತವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನೇ ಅವತಾರ ಹಸ್ತಾಂತರ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 

8 

ಮುಂದೆ ಅನೇಕ ಪೌರಾಣಿಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ-ಪರಶುರಾಮನು ಬರುವುದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಭೀಷ್ಮ ದ್ರೋಣ, ಕರ್ಣರ ಗುರುವಾಗಿ, ಭೀಷ್ಮನನ್ನು ಅಂಬಾ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ 
ಶಿಕ್ಷಿಸಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಲು ಯುದ್ಧಮಾಡುವ ಪರೀಕ್ಷಕನಾಗಿ ಬರುವುದಿದೆ. ಕರ್ಣನಿಗೆ 
ಪರಶುರಾಮನ ಶಾಪ, ಮುಂದೆ ದುರ್ಯೋಧನನಿಗೆ ಉಪದೇಶಗಳೂ ಬರುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ವಿವಿಧ ಕತೆಗಳಲ್ಲಿ-ಭೃಗು, ಶುಕ್ರ, ಪರಶುರಾಮಾದಿಗಳು ಕಾಣಿಸುವುದು-ಪುರಾಣಸಾಹಿತ್ಯದ 
ಮೇಲೆ ಭೃಗುವಂಶ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಆದುದು ಎಂಬ ಒಂದು ಅಭಿಮತವೂ ಇದೆ. 
ಹೀಗೆ ಪುರಾಣ ಕಾವ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲದೆ, ಬೇರೊಂದು ಮುಖದಿ೦ದಲೂ ಪರಶುರಾಮ 
ಕಥೆ ಬೆಳೆದಿದ್ದು, ಇದು ವರ್ಧಿಷ್ಟು ಪುರಾಣ (rowing myth) ಉತ್ತಮ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿದೆ. 

9 

ಪರಶುರಾಮನ ಕುರಿತು-ಐತಿಹ್ಯ, ದಂತಕತೆಗಳು, ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಇದ್ದರೂ, 

ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕೊಂಕಣದಿ೦ದ ಕೇರಳ ತನಕ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ - 

1. ಪರಶುರಾಮ ಸೃಷ್ಟಿ - ಕೊಡಲಿಯನ್ನೆಸೆದು, ಅಥವಾ ಬಾಣವನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಿಸಿ 
ಸಮುದ್ರವನ್ನು ಹಿ೦ದೆ ಸರಿಸಿ ಕರಾವಳಿ ಭೂಭಾಗವನ್ನು ಪಡೆದುದು. 
ಪರಶು ಎಂಬುದುಕೊಡಲಿಯಿಂದ ಕಾಡು ಕಡಿದು ವಾಸ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಿದುದಕ್ಕೆ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 
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2. ಹಲವು ಶಿವಾಲಯ, ದುರ್ಗಾಲಯಗಳ ಸ್ಥಾಪನೆ ಉದಾ: ಉಡುಪಿ, 
ಕುಂಜಾರುಗಿರಿ ದುರ್ಗಾದೇವಾಲಯ 
3. ಕರಾವಳಿಯ ಹಲವು ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಕರೆತಂದು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದುದು. 
4. ತೌಳವ ಸ್ಥಾಪನೆ-ರಾಮಭೋಜನೆಂಬ ರಾಜನು ಪರಶುರಾಮನನ್ನು ತುಲಾಭಾರ 
ಮಾಡಿ ಅದರ ಸ್ವರ್ಣವನ್ನು ದಾನ ಮಾಡಿದುದರಿಂದ, ಸುತ್ತಲ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ 
ತೌಲವ (ತೌಳವ) ವೆಂಬ ಹೆಸರು ಬಂದುದು. 
ಸೂರ್ಯನಿಂದ ಪಾದುಕೆ ಮತ್ತು ಛತ್ರವನ್ನು ಪಡೆದುದು. 
ದತ್ವಾತ್ರೇಯರಿಂದ 'ತ್ರಪುರಾರಹಸ್ಯ' ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡದ್ದು 
ei ಯುದ್ಧ ಕಲೆ ಕೇರಳದ. ಕಲರಿಪಯಟ್ಟು ಆರಂಭ. 
ಕಲ್ಕಿ ಅವತಾರಕ್ಕೆ ಗುರುವಾಗಿ ಶಸ್ತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿದ್ಯಾದಾನ. 
ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಬಾ ಹೇರ ಕಾಶ್ಮೀರ, ರಾಜಸ್ಥಾನ, 
ಹಿಮಾಚಲ. ಉತ್ತರಪ್ರದೇಶ. ಆಂಧಗಳಲ್ಲಿದೆ. ಕರ್ನಾಟಕ, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹಲವು 
ಇವೆ. ಈ ಪೈಕಿ ಚಿಪಳೂಣ ಬಳಿಯ ಪರಶುರಾಮ ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಗೋವದ ಕಾಣಕೋಣದಲ್ಲಿ, 
ಗುಜರಾತಿನ ರಾಜಕೋಟ, ಕಾರ್ಕಳದ ಮಾಳ ಗ್ರಾಮಗಳಲ್ಲಿರುವ ದೇವಾಲಯಗಳು 
ಪ್ರಮುಖವೆನಿಸಿವೆ. 


೦೦ Nn 


ಚಿತ್ಪಾವನರು ಮತ್ತು ಪರಶುರಾಮ 

ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ ರತ್ನಾಗಿರಿ-ಗುಹಾಗರ-ಚಿಪಳೂಣ ಮೂಲದವರಾಗಿದ್ದು, ಈಗ 
ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ =: ಚಿತ್ಪಾವನ (ಚಿತ್ತ ಪಾವನ) ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ, ಪರಶುರಾಮ 
ನೊಂದಿಗೆ ವಿಶೇಷವಾದ ಐತಿಹಾಸಿಕ-ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಚಿತ್ಪಾವನರು (ಅವರದೆ 
ಔತ್ತರೇಯ ಶಾಖೆಯಾದ ಚಿತ್ಪಾವನಿ ಭೂಮಿಹಾರರು. ಪೇಶ್ವಾಯಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದಂಡಿನಲ್ಲಿ 
ಉತ್ತರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ನೆಲೆನಿಂತು ಭೂಮಿಹಾರರೆನಿಸಿದವರು) ಪರಶುರಾಮನನ್ನು 
ದೇವನೆಂದೂೂಿಗುಡುವೆಂದೂ ಒಟ್ಟಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸುಮಾರಾಗಿ-ಕೋಟ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು. 
ಯೋಗ ನರಸಿಂಹ ದೇವರನ್ನು ಗುರುನರಸಿಂಹನೆಂದಂತೆ. 

ಚಿತ್ಪಾವನರ ವಿವಿಧ ಕುಲಗಳಿಗೆ (ಡೋಂಗ್ರೆ, ಜೋಶಿ, ಗೋಖಲೆ, ಭಿಡೆ, ಸಾವರ್ಕರ್‌ 
ಮುಂತಾಗಿ ನೂರಾರು ಕುಲಗಳಿವೆ) ಪರಶುರಾಮರು ಎಲ್ಲರ ಗುರು ಮತ್ತು ಮುಖ್ಯ 
ಆರಾಧ್ಯ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಕುಲದೇವರುಗಳು (ಕುಲಸ್ವಾಮಿ) ಇದ್ದಾರೆ. ಹರಿಹರೇಶ್ವರ, ವ್ಯಾಡೇಶ್ವರ. 
ಭವಾನಿಶಂಕರ, ಲಕ್ಷ್ಮೀನರಸಿಂಹ, ಲಕ್ಷ್ಮೀ ಕೇಶವ ಇತ್ಯಾದಿ. 


ಸರ್ವಶಾಸ್ತ್ರಾರ್ಥತತ್ತ್ವ ಜ್ನಂ ಮತ್ತದುರ್ಜನ ಶಾಸಕಮ್‌ | 
ಚಿತ್ಪಾವನಗುರು೦ ವಂದೇ ರಾಮಂ ಪರಶುದಾರಿಣಮ್‌ ॥ 


ಎಂಬುದು ಪ್ರಾಚೀನವಾದೊಂದು ಪುರಾಣ ವಾಕ್ಯ. 
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ಚಿತ್ಪಾವನರ ಆರಾಧ್ಯನಾಗಿ (ಅದೇ ರೀತಿ ಆ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರಿಗೆ ದೇವರಾಗಿ) 
ಇರುವ ಚಿಪಳೂಣ ಬಳಿಯ ಪರಶುರಾಮ ದೇವರು (ಗ್ರಾಮದ ಹೆಸರು ಅದೇ) 
ಬಹುಶಃ ಮೂಲ ಮಾದರಿ. ಅಲ್ಲಿಯೂ, ಚಿತ್ಪಾವನರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಇತರ ಪರಶುರಾಮ 
ದೇವಳಗಳಲ್ಲೂ-ಆತನು, ಅವತಾರಿಯಲ್ಲ. ಮೂಲ ನಾರಾಯಣನೇ. ಮೂಲ ರಾಮ 
ಇದ್ದಂತೆ. ಕಾಲ-ಕಾಮ-ಪರಶುರಾಮ ಎಂಬುದು ಈ ಪದ್ಧತಿಯ ಮೂರ್ತಿಕಲ್ಪ ಕಾಲ 
ಎಂದರೆ ಶಿವ, ಕಾಮ ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ(ಕಾಮ-ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣವಾದ ಇಚ್ಛೆ)-ಇವರಿಂದ 
ಕೂಡಿ, ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿ ಸ್ಥಿತಿ ಲಯಗಳಿಗೆ ಕಾರಣನು, ವಿಷ್ಣು-ಪರಶುರಾಮ ಅಭಿನ್ನ. 
ಆದರೆ ಅವತಾರಿಯೂ ಹೌದು ಎಂದು ಸಂಕಲ್ಪ. ಚಿತ್ಪಾವನರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿರುವ ಎಲ್ಲ 
ಪರಶುರಾಮ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ (ಕಾರ್ಕಳದ ಮಾಳ, ಅರಸಿನಮಕ್ಕಿ ಬಳಿಯ ದರ್ಭೆತಡ್ಕ 
ಬೆಳ್ತಂಗಡಿ ತಾಲೂಕಿನ ಮುಂಡಾಜೆಯ ಸನ್ಯಾಸಿಕಟ್ಟೆ, ಈಗ ಬನವಾಸಿಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗುತ್ತಿರುವ ದೇವಳ) ಎಲ್ಲೆಡೆ ಕಾಲಕಾಮ-ಪರಶುರಾಮ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. 
ಚಿತ್ಲಾವನರಿಗೂ ಪರಶುರಾಮನಿಗೂ ಇರುವ ವಿಶೇಷ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆನ್ನುವ 
ಕತೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ್ಯಾದ್ರಿ ಖಂಡ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋತ್ಪತ್ತಿ, ಇತರ ದಂತಕತೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಮುಖ್ಯ 
ವಿಚಾರವೆಂದರೆ-ಪರಶುರಾಮನು ಹಡಗಿನ ಮೂಲಕ ಕೊಂಕಣ ತೀರಕ್ಕೆ ಬಂದ 
ಹದಿನಾಲ್ಕು ಜನರನ್ನು (ಮೃತರನ್ನು ಅಥವಾ ಮೃತಪ್ರಾಯರನ್ನು) ಉಜ್ಜೀವನಗೊಳಿಸಿದನು. 
ಅವರನ್ನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನಾಗಿಸಿದನು. ಕಾರಣ-ಆತನಿಗೆ ಪಿತೃಶ್ರಾದ್ಧಕ್ಕೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಬೇಕಿತ್ತು! 
ಪಿತೃಶ್ರಾದ್ಧಕ್ಕೆ ಹದಿನಾಲ್ಕು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಬೇಡ ತಾನೆ? ರಹಸ್ಯವೆ೦ದರೆ-ಚಿತ್ಪಾವನರ 
ಗೋತ್ರಗಳು ಹದಿನಾಲ್ಕು. ಅವರು ಬಹುಶಃ ಗುಜರಾತು ಕಡೆಯಿ೦ದ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ 
ವಲಸೆ ಬ೦ದವರು. ಗುಜರಾತಿನ ನಾಗರ ಮೊದಲಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೂ ಪರಶುರಾಮನು 
ಗುರುದೇವ. ನಾಗರ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಶಾಖೆಯೇ ಚಿತ್ರಾವನರೆಂದೂ ಒಂದು ಮತವೂ 
ಇದೆ. ಇದು ಸಂಭವನೀಯ. ಹಾಗಾಗಿ ಈ ಸಂಬಂಧ ಮುಂದುವರಿಯಿತು. ಪರಶುರಾಮ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಯಿತು. 
ಗುಜರಾತಿನಿಂದ ಕೇರಳದ ತನಕದ ಕರಾವಳಿಯ ಉದ್ದಕ್ಕೂ, ಪರಶುರಾಮನು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ತಂದು ನೆಲೆಗೊಳಿಸಿದನೆಂದು ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಕೆಗಳಿವೆ. ಚಿತ್ಪಾವನರಿಗೆ 
ಅಡಕೆ ಕೃಷಿಯ ದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟವನೂ ಪರಶುರಾಮನೆಂದೂ, ಆ ಬಳಿಕ ಚಿತ್ಪಾವನರಿಂದ 
ಉಳಿದವರು ಅಡಕೆ ಕೃಷಿಯನ್ನು ಕಲಿತರೆಂದೂ ಆಖ್ಯಾಯಿಕೆಗಳಿವೆ. ಉತ್ತರ ಕನ್ನಡದ 
ಮುಖ್ಯ ಅಡಕೆ ಬೆಳೆಗಾರರಾದ ಹವ್ಯಕರು, ಚಿತ್ಪಾವನರಿ೦ದ ಆ ಕೃಷಿಯನ್ನು ಕಲಿತಿರ 
ಬಹುದೆಂದು ಕೆಲವು ಹವ್ಯಕರೆ ಈ ಲೇಖಕನಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದು. ಇದು ಸಂಭವನೀಯ. 
ಆಧುನಿಕ ತಳಿಗಳು ಬರುವವರೆಗೂ ರತ್ನಾಗಿರಿಯ ಶ್ರೀವರ್ಧನೀ ಸುಪಾರಿ (ಶ್ರೀವರ್ಧನವು 
ಸ್ಥಳನಾಮ)ಯು ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಎಂದು ಖ್ಯಾತಿ ಹೊಂದಿತ್ತು. ಈಗಲೂ ಆ ಅಡಕೆಗೆ 


ಪ್ರಖ್ಯಾತಿ ಇದೆ. 
ನಂಬೂದಿರಿ ಮೊದಲಾದ ಇತರ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವರ್ಗಗಳೂ ಪರಶುರಾಮನ ವಿಶೇಷ 
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ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ-ವಿಶೇಷ ಆರಾಧ್ಯತೆಯ ಪರಂಪರೆ ಇಲ್ಲ. 


ಚಿರಂಜೀವಿ-ಮರುಹುಟ್ಟು 

ವಿಷ್ಣುವಿನ ಹತ್ತು ಅವತಾರಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀರಾಮ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನರಸಿ೦ಹರಿಗಿರುವ ಜ 
ಉಳಿದವರಿಗಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳೂ ಇವೆ. ಪರಶುರಾಮ ನಾದ 
ಹಾಗೆಯೇ. ಅವತಾರಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನಾಗಿ ಪೂಜ್ಯ. ಆದರೆ ಈಗ ವಿಶಿಷ್ಟ ವಿದ್ಯಮಾನ 
ವೊಂದರಿಂದ ಆತನಿಗೆ ಬೇದೊಂದು ರೀತಿಯ ಮಹತ್ವ ಬಂದಿದೆ. ಕ 

ಇದೀಗ ಕೆಲವರ್ಷಗಳಿಂದ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹುಮ್ಮಸ್ಸು ಪಡೆದಿರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ಪರಶುರಾಮನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಹೋರಾಟದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಪ ಪ್ರಾಶಸ್ತ. ಸ್ಯ 
ಪಡೆದುಕೊಂಡಿರುವನು. ಇದು ಸಮಾಜ-ರಾಜ ನೈತಿಕ (Socio-Political) ಚಲನಶೀಲತ್ವ 
Dynamics ಆಗಿದೆ. ಇತಿಹಾಸಗಳಲ್ಲಿ ಕವಿಗಳು, ನಾಯಕರು, ವೀರರು, ದೈವಾಂಶರು 
ಆಗಿ ಖ್ಯಾತರಾದ ಸ್ತ್ರೀ-ಪುರುಷ ಸಾಧಕರು ಕಾಲದಿಂದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ ಗಳಸುವದೂ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದೂ ಇದೆ. ಸಿಂಹಾಸನಗಳು ಉರುಳುತ್ತವೆ, ಹೊಸ ಸಿಂಹಾಸನಗಳು 
ಎದ್ದು ಬರುತ್ತವೆ. ಆ ಕಾಲದ ವಿವಿಧ ಸಾಂದರ್ಭಿಕ ಕಾರಣಗಳು ಈ ಎವಾ 
ಹಿಂದೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 

ಈಗ ಪರಶುರಾಮನಿಗೆ ಬಂದಿರುವ ಮಹತ್ವವು ಚಿರಂಜೀವಿಯ ಮರುಹುಟ್ಟು 
ಅನ್ನಬಹುದು. ಪರಶುರಾಮ ಎಚಾರಕ್ಕೆ ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಬಂದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವೊಂದು 
1 ಶ್ರೀ ಮಧ್ವಪ್ಪಾಣಕಕಾಶೆಟ್ಟ ಕೃಷಿ, ಕಾವ್ಯಲೋಕ : ಮಹಾಕಾವ್ಯ 
ಬೋಳ ಚಿತ್ತರಂಜನದಾಸ ಶೆಟ್ಟಿ 


ಜೈನ ಪಂರಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಜೈನ ಪರಂಪರೆಯು- ಅವೈ ದಿಕ ಶ್ರಮಣ ಪಂಥ. ತೀವ್ರ ಅಹಿಂಸಾವಾದಿ. ಕ್ಷತ್ರಿಯ 
ವರ್ಣ ಪ್ರಧಾನವಾದುದು. ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಪರಶುರಾಮನಿಗೂ ಅಹ. 
ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೂ ವಿರೋಧವು ಸಹಜ. ನಾನು, ಹಿಂದೆ ಕೇಳಿದ ಒಂದು ಪಾರಂಪರಿಕ 
ಅಖ್ಯಾಯಿಕೆಯಂತ-' “ಮೂಡುಬಿದಿರೆಯ ಜೈನರು, ಪರಶುರಾಮನ ಕ್ಷತ್ರಿಯ 
ವಿರೋಧಿಯುದ್ಧಗಳಂದ ಬಾಧಿತರಾಗಿ ಈವ ಹತ್ತಿ ಉತ್ತರದಿಂದ ಈ ಕಡೆಗೆ, "ಜೈನರ 
ಲಸೆಗೆ ಅದು 11 ಕಾರಣ. ಆಗ ಬಹಳ ಪ್ರಾಚೀನ. ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಬಂದ und 


NEN ಮೂಡುಬಿದಿರೆ ಜೈನರ ಮೂಲಪುರುಷರದು.'' (ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ನನಗೆ ' 


ತಿಳಿಸಿದವರು-ವಿದ್ದಾನ್‌ ದಿ. ಎಚ್‌.ಶಿವರಾಮ ಖಾಡಿಲ್ಕರ್‌, ಮುಂಡಾಜೆ ಅವರು 
ಸಾಹಿತಿ ಸಂಶೋಧಕ-ಪ್ರೊ ಮುರಳೀಧರ ಉಪಾಧ್ಯ ಹಿರಿಯಡ್ಕ ಅವರು ನೀಡಿದ 

ಒಂದು ಕುತೂಹಲಕರ ಮಾಹಿತಿಯಂತೆ-ತಮಗೆ ಉಪಟಳ ಕೊಟ್ಟ ಪರಶುರಾಮನನ್ನು 

ಜೈನರು ಕೊಂದ ಕತೆಯೊಂದಿದೆ. ಸಹಸ್ರಾರ್ಜುನ (ಕಾರ್ತವೀರ್ಯ)ನ "ಪುತ್ರನಾದ ಚಕ್ರವರ್ತಿ 
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Me 


ಸುಭೌಮನು ಆತನನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಪ್ರತಿಪುರಾಣಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲಕ, ಉತ್ತರ 
ನೀಡುವ ಕ್ರಮ. 

ಹೀಗಿದೆ ಪರಶುರಾಮ ವಿಸ್ತಾರದ ಕಥನವಿದು. ಆತನ ಚಿರ೦ಜೀವಿತ್ವವಿದ್ದಂತೆ - 
ವಿಶೇಷ ವರ್ಣಮಯ ಉತ್ಕಾ ೦ತಿ. 


ಪರಶುರಾಮ ವಂಶವೃಕ್ಷ 

ಕುಶ (ಚಂದ್ರವಂಶ) 

ಕುಶಿಕ - (ಕುಶನಾಭ ಇತ್ಯಾದಿ) 

ಗಾಧಿರಾಜ 

ಕೌಶಿಕ (ವಿಶ್ವರಥ)/ಇವನೇ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ / ಸತ್ಯವತಿ 

ಜಮದಗ್ನಿ, ಕೌಶಿಕನ ಅಕ್ಕನ ಮಗ, ಪರಶುರಾಮನು ಮೊಮ್ಮಗ. ಹೀಗೆ ಅವನು 
ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನಿಗೂ ಮೊಮ್ಮಗನ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿರುವವನು. 


ಭೃಗು (ಬ್ರಹ್ಮ ಮಾನಸ ಪುತ್ರ) 
ಚ್ಯವನ + ಆರುಷೀ ಶುಕ್ರ 

ಔರ್ವ 

ಯಚೇಕ + ಸತ್ಯವಕಿ 

ಜಮದಗ್ನಿ + ರೇಣುಕೆ 
ಪರಶುರಾಮ ಮತ್ತು ಸಹೋದರರು 


ಮಾಹಿತಿ ಯಣ 

1. ಪುರಾಣನಾಮ ಚೂಡಾಮಣಿ-ಬೆನಗಲ್‌ ರಾಮರಾವ್‌, ಪಾನ್ಯಂ ಸುಂದರ ಶಾಸ್ತ್ರಿ 
2. ವಿಕಿಪಿಡಿಯಾ ಅಂತರ್ಜಾಲ ವಿಶ್ವಕೋಶದ ಲೇಖನ 

3. ಮಹಾಭಾರತ, ಭಾಗವತ 
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ನಮಃ ಸೋಮಾರ್ಧಧಾರಿಣೇ 


ವಿಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನದೇಹಾಯ ತ್ರಿವೇದೀ ದಿವ್ಯ ಚಕ್ಷುಷೇ 
[ನ ಬ 
ಶ್ರೇಯಃ ಪ್ರಾಪ್ತಿನಿಮಿತ್ತಾಯ ನಮಃ ಸೋಮಾರ್ಧಧಾರಿಣೇ 
a 


ಇದು ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಮೀಮಾಂಸಕಾಚಾರ್ಯರಾದ ಕುಮಾರಿಲ ಭಟ್ಟರ 
(ಭಟ್ಟಪಾದಾಚಾರ್ಯ) ಆಚಾರ್ಯಕೃತಿಯಾದ ಶ್ಲೋಕವಾರ್ತಿಕದ 
ಪ್ರಾರ್ಥನಾ ಶ್ಲೋಕ. ಇದು ಒಂದು ಬಗೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ 
ಆಸ್ತಿಕತೆಯ ಮತ್ತು ಶಿವನಿಗೂ ಭಾರತೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕ 
ಪರಂಪರೆಗೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧದ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತ ಸುಂದರ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಾಗಿದೆ. 

ಈ ಶ್ಲೋಕಮೂಲಕವಾಗಿ ಅನೇಕ ರಹಸ್ಯಗಳನ್ನು 
ತಿಳಿಯಲು ಅವಕಾಶವಿದೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ ಮೂಲತಃ "ದೇವರ' 
(ಪರಮಾತ್ಮ ಸರ್ವನಿಯಾಮಕ ದೇವ) ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಮೀಮಾಂಸಕ ವೈದಿಕರು-'ನಾಸ್ತಿಕರು' ಅಂದರೆ, ನಿರೀಶ್ವರ 
ವಾದಿಗಳು. ಅವರಿಗೆ ಯಜ್ಞ ಯಾಗಾದಿ “ಕರ್ಮ, ಅಪೂರ್ವ, 
ಪಾಪಪುಣ್ಯ'ಗಳಿಂದ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ ನಿರ್ವಹಣೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ. 
ಕುಮಾರಿಲರು ಇಲ್ಲಿ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರವರ್ಧಮಾನಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಿದ್ದ 
“ದೇವರ' ನಂಬಿಕೆಯ ರೂಪದ ಅಸ್ತಿಕ್ಕ (ದೇವಾಸಿತ್ಸುಕ್ಕೆ ಮನ್ನಣೆ 
ನೀಡುತ್ತ, ತನ್ನ ವೈದಿಕ ನಿಲುಮೆಯನ್ನು ಬಿಡದೆ ಪ್ರಾರ್ಥನೆ 
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ಮಾಡಿರುವ ರೀತಿ ಬಲು ಚಂದವಾಗಿದೆ. 
ದೇವರು (ವೇದ ಪುರುಷಕಲ್ಪನೆ) ವಿಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನದೇಹಿ (ಬೇರೆ ಆಕಾರ, ಮೂರ್ತಿ 
ಇಲ್ಲ). ತ್ರೀವೇದೀ ಅಂದರೆ ತ್ರಯೀ ಆದ ಯಗ್‌, ಯಜಸ್ಸು, ಸಾಮ ಅಥವಾ ಗದ್ಯ, 
ಪದ್ಯ ಹಾಗೂ ಗಾನ ರೂಪದ ವೇದಗಳನ್ನೇ ಮೂರು ಕಣ್ಣುಗಳಾಗಿ ಹೊ೦ದಿದವನು, 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನು ಹೊಂದಲು ಅವನು (ವೇದುಪುರುಷು ಕಾರಣ, ಅವನು ಸೋಮಧಾರಿ, 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅರ್ಧಚಂದ್ರನನ್ನು ಧರಿಸಿದವನು. ಅರ್ಧಜ್ಞಾನ, ಅರ್ಧಅಜ್ಞಾತವಾಗಿ ಕಂಡು 
ರಹಸ್ಯರೂಪನಾಗಿರುವವನು. 'ಸೋಮ'ವೆಂಬ ಯಜ್ಞ ದ್ರವ್ಯ ಮತ್ತು ಯಜ್ಞಫಲದ 
ಚೇತನವೂ ಹೌದು. ಅಂತಹವನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ ಎಂದು ಅರ್ಥ. 
ಸರಳವಾಗಿ, ಮೂರ್ತರೂಪಿ ಮುಕ್ಕಣ್ಣ, ತ್ರಿವೇದಿ, ದಿವ್ಯಜ್ಞಾನಿ, ಭಕ್ತೋದ್ಧಾರಕ, 
ಅರ್ಧಚಂದ್ರಧರನಾದ ಶಿವನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ ಎಂದೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಪರಿವರ್ತನ ಯುಗದ 
ಹೊಂದಾಣಿಕೆಯಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಮೀಮಾಂಸಕರು "ದೇವ'ರನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಆ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಎಂಬುದು ಶಿವನ ಪರವಾಗಿರುವುದು ಗಮನಾರ್ಹ. ಪ್ರಾಚೀನ ದರ್ಶನಗಳಾದ 
ಸಾ೦ಖ್ಯ, ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ ವೈಶೇಷಿಕಗಳೂ ದೇವರನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಅಂಗೀಕರಿಸುವಾಗ, ಅಥವಾ ಹೇಳುವಾಗ ಶಿವನನ್ನು ಕುರಿತು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವುವು 
ಎಂಬುದೂ ಸೂಚಕವಿಚಾರ. ಹೀಗಾಗಿ "ಶಿವ'ನು ಅವೈದಿಕ ದೇವತೆ, ದ್ರಾವಿಡ ಮೂಲ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಉಚಿತವಲ್ಲ ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 
ವೈದಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಬರುವ ದೇವತತ್ತ್ವ್ವಎಂಬುದು ಮುಂದೆ-ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷ್ಣು 
ಮಹೇಶ್ವರ (ಶಿವ) ಎಂಬ ಮೂರು ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು, ಸಮನ್ವಯರೂಪವಾಗಿ 
“ತ್ರಿಮೂರ್ತಿ ಸಮಾನತೆ' ಕಲ್ಪನೆ ಮುಂದೆ ಬಂದಿರಬೇಕು. ಸೃಷ್ಟಿ (ಬಹ್ಮ), ಸ್ಥಿತಿ (ವಿಷ್ಣು, 
ಲಯ (ಶಿವ) ಎಂಬ ಮೂರು ಕರ್ತವ್ಯ/ಅಧಿಕಾರಗಳ ಹಂಚಿಕೆಯೂ ಇದರದೇ ಫಲ. 
ಆ ಪೈಕಿ ಬ್ರಹ್ಮ ಎಂಬುದು ಮೂಲ ವೈದಿಕ. 'ಬ್ರಹ್ಮ'ದ ಶೇಷ. ಬ್ರಹ್ಮವೆ೦ದರೆ-ವೇದ, 
ಯಜ್ಞ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮವಸ್ತು (ಬ್ರಹ್ಮವು, ಬ್ರಹ್ಮನು ಅಲ್ಲ). ಹೀಗೆ ಮೂರು ಕಲ್ಪ ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಬಹುಶಃ "ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಅಂದರೆ ಚತುರ್ಮುಖ ಬ್ರಹ್ಮನೆ೦ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ-ದೇವರಿಗೆ ಪೂಜೆ ಇಲ್ಲ 
ಎಂಬ ಕಥೆ ಬೆಳೆಯಿತು. ಕಾರಣ ಭಕ್ತಿರೂಪವಾದ ಆರಾಧನೆ, ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ, ಅರ್ಚನೆ 
ಮೊದಲಾದ ರೀತಿಯ "“ಪೂಜೆ'ಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಭಿನ್ನವಾದುದು ಬ್ರಹ್ಮವಿಚಾರ. 
ಉಳಿದಂತೆ-ಶಿವ, ವಿಷ್ಣು, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಹರ, ಹರಿ ಈ ದೇವರುಗಳ ಬಗೆಗೆ 
ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಪುರಾಣಗಳು, ಪೂಜಾಕ್ರಮಗಳು, ದೇವಾಲಯ ಕಲ್ಪ, ಆಗಮಗಳು 
ಬೆಳೆದುವು. ಹರಿ ಮತ್ತು ಹರ ಎರಡೂ ಶಬ್ದಗಳ ಮೂಲ ಒಂದೇ ಹೃಇ್‌- ಹರಣೇ 
ಎಂಬ ಧಾತು. ಹರಿಸು, ನಿವಾರಿಸು, ಪರಿಹರಿಸು, ನಾಶಪಡಿಸು (ಪಾಪವನ್ನು, ದೋಷವನ್ನು) 
ಎಂಬುದು ಮೂಲ ಅರ್ಥ. ಆದರೆ-ಶಿವ ವಿಷ್ಣುಗಳ ರೂಪ, ಆಕಾರ, ಸಂಸಾರ, ಕೃತ್ಯ, 
ಲೀಲೆ ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಭಿನ್ನತೆ ಇದೆ. ಶಿವನ ಒಟ್ಟು ರೂಪ-ಕಿರಾತತ್ತ್ವ, 
ಪಾರ್ವತೀ ಪತಿತ್ತ್ವ, ಗಣಗಳ ಒಡೆತನ, ಕೈಲಾಸವಾಸ, ತ್ರಿಶೂಲಧಾರಣ, ಡಮರುಧಾರಣ, 
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ನೃತ್ಯಲೀಲೆ, ಚರ್ಮಧಾರಣ, ದಿಗಂಬರತ್ವ, ಸ್ಮಶಾನವಾಸ-ಇವುಗಳಿ೦ದ ಶಿವನು ಪ್ರಾಚೀನ 
ದೇವರಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ವಿಷ್ಣುವಿನ ರೂಪ, ಆಯುಧ, ಶ್ರೀ ಭೂ ಪತಿತ್ವ, ಇವೆಲ್ಲ 
ರಾಜತ್ವವು, ಬೆಳೆದ ಮೇಲಣದ್ದಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ. ಮೊಹೆಂಜೋದಾರೋ 
ಮೃತ್ತಿಕಾಮುದೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಪಶುಪತಿಯು ಶಿವನ ಪ್ರಾಚೀನ ರೂಪವೆಂದೂ, ಒಂದು 
ಅಭಿಮತವಿದೆ. ಲಿಂಗರೂಪವೂ ಒಂದು ಪ್ರಾಚೀನ ಕಲ್ಲನೆಯೇ ಆಗಿದೆ. ಲಿಂಗ ಎಂಬುದು 
ಸಾಕಾರ-ನಿರಾಕಾರಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಅದ್ಭುತವಾದ ಒಂದು ಸಂಕೇತ. 

ಜಲಲಿಂಗ, ಆಕಾಶಲಿಂಗಗಳ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ, ನಿರಾಕಾರಲಿಂಗ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಚಿದಂಬರ 
ದಲ್ಲಿರುವ "ಚಿದಂಬರ ರಹಸ್ಯ'ಗಳು ಅಗಾಧವಾದುವು. ಒಂದೊಂದು ಸಂಕೇತವೇ 
ಒಂದೊಂದು ಉಪನಿಷತ್ತು. ವಿಷ್ಣುವಿಗಿರುವ ಸಾಲಿಗ್ರಾಮ ಶಿಲಾರೂಪಿ ಕೇತನ, ಈ 
ಲಿಂಗರೂಪವು ಶಿವಲಿಂಗ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದಲೆ ಬಂದಿರಬಹುದೆ? 

ಆ ಕಡೆ ವೈದಿಕಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಶಿವ(ರುದ್ರ) ವಿಷ್ಣು(ನಾರಾಯಣ) ಎರಡರ 
ಪರವಾಗಿಯೂ ಪ್ರಬಲವಾದ ಉಲ್ಲೇಖಗಳಿವೆ. ಶತುರುದ್ರೀಯ, ರುದ್ರ ಶಿವನೇ ಸರ್ವಸ್ವ 
ವೆಂಬ ವಿಚಾರ, ಇವೆಲ್ಲ ಶಿಪರವಾದರೆ, ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಕಡಮೆ ಇದ್ದರೂ ವೇದದಲ್ಲಿರುವ 
ವಿಷ್ಣುಪರ ಸೂಕ್ತಗಳು ಪ್ರಬಲವಾಗಿವೆ ಎಂದೂ, ಅವತಾರ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವ 'ಬ್ರಹ್ಮ' 
ಎಂಬುದು(ನೃಸಿ೦ಹ, ವಾಮನಾದಿಗಳ ಮೂಲ) ತ್ರಿವಿಕ್ರಮ ಕಲ್ಪನೆ, ಸೂರ್ಯ (ನಾರಾಯಣ) 
ಇವೆಲ್ಲ ವಿಷ್ಣುಪರ. “ಅ೦ತರ್ಬಹಿಶ್ಚ ತತ್‌ ಸರ್ವಂ ವ್ಯಾಪ್ಯ ನಾರಾಯಣಸಸ್ಥಿತಃ, 
'ತದ್ವಿಷ್ಟೋಃ ಪರಮಂಪದಂ' ಮುಂತಾದುವುಗಳೂ ಹಾಗೆಯೇ. ಇವುಗಳನ್ನು 
ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ಕೊನೆಮೊದಲಿಲ್ಲದ ವಾದವಿವಾದಗಳೂ, ಪಂಥಬೇಧಗಳೂ ಆಗಿವೆ. 

ಈಶ್ವರ, ಹರ, ಶಿವ, ಮಹಾದೇವ, ಈಶಾನ, ಸ್ಥಾಣು, ಸೋಮ(ಸ-ಉಮ) 
ಇವೆಲ್ಲ ಶಿವನ ಹೆಸರುಗಳು ಸ್ವಯಂ ಉನ್ನತೋನ್ನತ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತವಷ್ಟೇ? 
ಹೀಗಿರುತ್ತ ಯಜ್ಞಧರ್ಮ ವೈದಿಕ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ "ಶಿವನಿಗೆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯವು ಕಡಮೆ ಎಂಬುದು 
ಒಂದು ಸಮಸ್ಯೆ ಯಜ್ಞಶೇಷೋವೈರುದ್ರಯಜ್ಞದ ಉಳಿಕೆ (ಭಸ್ಮ. ಅಥವಾ 
ಯಜ್ಞಫಲವಾದ ಜ್ಞಾನ ಮೋಕ್ಷಗಳೇ ರುದ್ರ-ಶಿವ ಎಂದು ಸಮಾಧಾನ. 

ವೈದಿಕ ಮತಾಚಾರ-ಧರ್ಮಗಳು ಮೌಲಿಕವಾಗಿ ಶೈವ-ಭಾಗವತ ಪರ ಇದ್ದವು, 
ಆ ಬಳಿಕ ವೈಷ್ಣವ-ಭಾಗವತ ಪರವಾಗಿ ಆದುವು. (ಭಾಗವತ ಎಂದರೆ ಭಗವದ್ವಿಷಯಕ 
ಎಂದರ್ಥ) ಆದುದರಿಂದಲೇ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದ ಕೇತನವಾದ `ಅಡ್ಡನಾಮ' (ತ್ರಿಪು೦ಡ್ರ, 
ಭಸ್ಮನಾಮ, ಗೋಟುನಾಮ) ಎಂಬುದು ಶಿವಪರ, ಶೈವ ಎಂಬ (ಬಹುಶಃ ತಪ್ಪಾದ) 
ಕಲ್ಪನೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿ ಸರ್ವತ್ರ ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಇರಲು ಕಾರಣ. ವಾಸ್ತವತಃ 
ಅಡ್ಡನಾಮ(ತ) ಇದು ಶೈವಮತೀಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮೂಲವೈದಿಕ ಮತಾಚಾರದಲ್ಲಿ 
ದೇವರು ಎ೦ಬ ಮೂರ್ತಿದೇವ ಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಶಿವನಿಗೇ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ಇದ್ದುದರಿಂದ 
ಹೀಗಾಗಿರಬಹುದು. (ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ನನಗೆ ಸೂಚಿಸಿದವರು ಹಿರಿಯ 
ಸಂಶೋಧಕರಾದ ದಿ| ಕುಕ್ಕಿಲ ಕೃಷ್ಣ ಭಟ್ಟರು) 
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ಬರಬರುತ್ತ ಪ್ರಾಯಃ ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನದ ಬಳಿಕ ವೈಷ್ಣವಭಾಗವತ ಮತ 
ಲವಾಗಿ-ಉದ್ದನಾಮ (ಗೀಟುನಾಮ, ಊರ್ಧ್ವಪುಂಡ್ರುಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ಬಂದಿರಬೇಕು. 
ವೈಷ್ಣವರಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡನಾಮಕ್ಕೆ ನಿಷೇಧ ಬರಲು ಇದೇ ಕಾರಣವಿದ್ದೀತು. ನಿಜವಾಗಿ ವೈದಿಕರಿಗೆ 
ಅಡ್ಡನಾಮ, ಉದ್ದನಾಮ, ತಿಲಕ, ಚಂದ್ರಾಕೃತಿನಾಮ ಎಲ್ಲ ಸಮಾನ ಮತ್ತು ಸಂಯುಕ್ತ. 
ಶಿವನ ದೇವರು ವಿಷ್ಣು, ವಿಷ್ಣುವಿನ ಆರಾಧ್ಯ ಶಿವ-ಶಿವಸ್ಯ ಹೃದಯಂ ವಿಷ್ಣು ವಿಷ್ಣೋಸ್ತು 
ಹೃದಯಂ ಶಿವಃ ಮುಂತಾಗಿ ಸಮನ್ಹಯಮಾರ್ಗವಿದೆ. ಪಂಚಾಯತನವೂ ಅದೇ 
ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಃ ತ ಸಮನ್ವಯ ಶಿವತ್ವ 
ಲಯಕರ್ತನಾದ ಈಶ್ವರದೇವರೇ ತ್ರಿನೇತ್ರ ಮ೦ಗಲಕರ, ಶಂಕರ, ಸ್ಯಾಣು 
ಎಂದರೇನು? ಲಯಾಧಿಕಾರಿಯು ನಾಶದ ಅಧಿಕಾರಿ ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲ, ಸಕಲ ಚರಾಚರದ 
ಲಯ (ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಲಯ, ಕಾಲಮಾತ್ರಾ ಗಣನೆಯ ನಡೆ)ಕ್ಕೆ ಲೋಕನೃತ್ಯಕ್ಕೆ ಲೋಕಸಂಗೀತಕ್ಕೆ 
ಲಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟವನು. ಲೋಕ ನಾಟ್ಯಲಯ ನಟರಾಜನು. 
ಲಯ (-ನಾಶ)ವೇ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ. ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲ ಕ್ಷಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಲಯದಿಂದಲೇ ಆರಂಭ. 
ಹೊಸಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಹಳತರ ನಾಶ ಅದರಿ೦ದ ಹುಟ್ಟು ಸ್ಥಿತಿಯೂ ಲಯಾನ್ವಿತ, ಲಯ 
ಮಯವೇ ತಾನೇ? 
ಶಿವನ ಲೀಲೆ ಅಗಾಧ. ಆತನು ಯೋಗೇಶ್ವರ, ಸರ್ವೇಶ್ವರನಾದರೂ ದಿಗಂಬರ, 
ಭಿಕ್ಷುಕ. ಪರ್ವತದ ಮಗಳು (ಪ್ರಕೃತಿ) ಅವನ ಶಕ್ತಿ. ಅವಳೇ ಅನ್ನಪೂರ್ಣೆ ಸರ್ವೇಶ್ವರಿ. 
ನವನವ ದುರ್ಗಾರೂಪಿಣಿ. ತ್ರಿಶೂಲವು ಕಾಲತ್ರಯ, ಗುಣತ್ರಯ, ತ್ರಯೀ ಎಲ್ಲವೂ. 
ಪಂಚಮುಖವು ಪಂಚಭೂತ, ಪಂಚಕೃತ್ಯ, ಪಂಚಪ೦ಚೀಕರಣ ಸಂಕೇತ. ದಿಗಂಬರತ್ವವು 
ಅನಾದ್ಯನ೦ತ ಮುಕ್ತ ಚೈತನ್ಯ. ಹೀಗೆ ಅರಿತಷ್ಟೂ ಗಹನ ಶಿವನ ರೂಪ ಮಹಿಮೆ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಅತ್ಯಂತ ಸು೦ದರ ಶಿಲ್ಪ. ನೃತ್ಯ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಹಲವಕ್ಕೆ ಶಿವನೇ ಆದಿ. 
ನಟರಾಜಕಲ್ಪನೆ, ತಾಂಡವನೃತ್ಯ ವೈವಿಧ್ಯ (ಆನಂದತಾ೦ಡವ, ಸಂಹಾರತಾಂಡವ ಇತ್ಯಾದಿ) 
ಯೋಗವಿದ್ಯೆ, ಬೃಹದೀಶ್ವರ, ಸೋಮನಾಥ, ಮಹಾಕಾಲಾದಿ ದೇವಾಲಯಗಳು, 
ಕಾಳಿದಾಸನ ಕಾವ್ಯಗಳು, ಶಿವಪುರಾಣಗಳು, ಶಿವಸ್ತೋತ್ರ, ಶಿವಮಹಿಮಾ ಕಥೆಗಳು, 
ಶಿವಾದ್ವೈತದರ್ಶನ ಇವೆಲ್ಲ ಶಿವಲೀಲಾ ವಿಸ್ತಾರವೇ. ಭಾಷೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಶಿವನ ಡಮರುನಾದವೇ 
ಮೂಲವಂತೆ. ಪರಮ ಜ್ಞಾನಿಯಾದ ದಕ್ಷಿಣಾಮೂರ್ತಿಯೆ. ಮುಗ್ಧನಂತೆ 
ಮೋಸಹೋದವನಂತೆ ವರ್ತಿಸುವ ಭೋಳೇಶಂಕರ (ಹಲವು ವಿದ್ವಾಂಸರು ಹಾಗೇ 
ಅಲ್ಲವೇ) ಆದುದರಿ೦ದಲೇ ಶಿವನು ಎಲ್ಲರ ದೇವರು, ಎಲ್ಲದರ ದೇವರು. 
ಮಹಾಮಹಾಯೋಗಿಗಳೂ ಜ್ಞಾನಿಗಳೂ ಶೋಧಿಸಿ ತಿಳಿಸಿದರೂ, ಶಿವನ ಬಗೆಗಿನ 
ಮಾನವನ ಅರಿವು ಅಪೂರ್ಣವೇ. ಆದುದರಿ೦ದಲೇ ಅವನು ಅರ್ಧಚಂದ್ರಧಾರಿ, 
ಸೋಮಾರ್ಧಧಾರಿ. ತಿಳಿಯದ ಆ ಅರ್ಧವೇ ನಿಗೂಢ, ಅನಂತ. 
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ಬುದ್ಧ -ಶಂಕರ-ರಾಮಾನುಜ 


ಉದ್ದುದ್ಧ ಬುದ್ಧ 

ಶಾಕ್ಯಮುನಿ ಗೌತಮನ ಪ್ರಾದುರ್ಭಾವವು, ಭಾರತದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ತಿರುವು ಎಂದು 
ಅಂಗೀಕ್ಷ ತವಾದ ವಿಷಯ. ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತವು 
ಆಗ ಹಳ ಶಾಖೆಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆದಿತ್ತು. ಸಾಂಖ್ಯ, ಮೀಮಾಂಸಾ, 
ಜೈನ, ವೇದಾಂತ, ಚಾರ್ವಾಕ, Rf ದರ್ಶನಗಳು 
ಆಗಲೇ ಖಚಿತ ರೂಪ ಪಡೆದಿದ್ದುವು. ಪಮುಖ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು- 
ಛಾಂದೋಗ್ಯ ಕಠ, ಕೇನ, ಈಶ, ಪ್‌ ಮಾಂಡೂಕ್ಯ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ 
ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಬುದ್ಧಪೂರ್ವ ರಚನೆಗಳು. ಸರಳವಾಗಿದ್ದ 
ಜಿತ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸಂಕೀರ್ಣತೆಯ ಹಂತವನ್ನು 
ತಲಪಿತ್ತು. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ- ಸಾಂಖ್ಯದ ಸರ್ವತ್ರ ಪ್ರಭಾವ, ವೈದಿಕ 
ಕರ್ಮಕಾಂಡಗಳ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕತೆ ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಗೆ ವಿರೋಧ, 
ನಿರೀಶ್ವ್ಚರವಾದದ ಧ್ವನಿಗಳ ಉದ್ಭವ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಾಧಾರಿತ 
ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಘನೀಕರಣ ಇವು ಕಿ ಕ್ರಿಪೂ. ಆರನೆಯ ಶತಮಾನದ 
ಉತ್ತರ ಭಾರತದ ಕೆಲವು ಸ್ಥಿತಿ ಚಿತ್ರಗಳು. 

ಇವುಗಳ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ವೈದಿಕೇತರ 
ಸಮುದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗಿದ್ದ. ಅಸಮಾಧಾನ ಅತೃಪ್ತಿಗಳ 
ಫಲವೇ ಬುದ್ಧ ಹಾಗೆಂದೆ ಅವನನ್ನು ಬಂಡಾಯಗಾರ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ. 
ಅವನು ನಿಜವಾಗಿ ಗಗdu ಧೀಂts!aಗ ಅನ್ನ bs 
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ದೇವರ ಅಸ್ಪಿತ್ವಕ್ಕಿಂತ ಬದುಕಿನ ದುಗುಡಕ್ಕೆ, ಗಹನ ಚರ್ಚೆಗಳಿಗಿಂತ ನೈತಿಕತೆಯ 
ಪದೇಶಕ್ಕೆ, ಕರ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಜ್ಞಾನ-ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ-ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಆತನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ. 
$ಖ, ಶೂನ್ಯತ್ವ, ಸದಾಚಾರಗಳು ಅವನು ಉಪದೇಶದ ಕೇಂದ್ರಾಂಶಗಳು. 

ದುಃಖ, ನಿರೋಧ, ಸಮುದಾಯ, ಮಾರ್ಗ ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು ಆರ್ಯ ಸತ್ಯಗಳು, 
ಅವನಿಗಾದ ಬೋಧಿ, ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ. ಈ ನಾಲ್ಕು ವಿಷಯಗಳು ಆಯುರ್ವೇದದ 
ರೋಗ, ರೋಗಮೂಲ, ರೋಗನಿದಾನ, ಭೈಫಜ್ಯ (ಔಷಧ) ಎಂಬ ನಾಲ್ಕರಂತೆ 
ಇರುವುದರಿಂದ ಬುದ್ಧನು ಮಹಾಭಿಷಕ್‌, ಭವರೋಗಕ್ಕೆ ವೈದ್ಯ. 

ಬುದ್ಧನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ದಾರ್ಶನಿಕನಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ನೀತಿ ಉಪದೇಶಕ, 
ಸುಧಾರಕ. ಅವನು ಹೇಳಿದ "ಜಗತ್ತು ಶೂನ್ಯ' "ದುಃಖಮಯ'-ಎಂಬುದನ್ನು ಮುಂದೆ 
ದಾರ್ಶನಿಕರು ಬೆಳೆಸಿ ಬೆಳೆಸಿ ತರ್ಕದ ಕೋಟೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿ 'ಶೂನ್ಯ'ವೇ ನಿಜವೆಂಬಂತೆ 
ಚಿತ್ರಿಸಿದರು. ಮೂಲತಃ ಅದೊಂದು ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶ-ಇದೆಲ್ಲ ಶೂನ್ಯ, ತುಚ್ಚ ಎಂದು. 
ಇದು ಭಾರತೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕರನೇಕರು ಹೇಳಿದ ಮಾತೇ! ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಾದರೂ 
ಹೇಳುವುದೇ ಇದನ್ನೇ-ಪ್ರೇಯ(ಬದುಕಿನ ಸುಖ)ಕ್ಕಿಂತ ಶ್ರೇಯ(ಮೋಕ್ಷ) ದೊಡ್ಡದು. 
ಈ ಭಾವವು ಹಲವು ದರ್ಶನಗಳಿಗೆ ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. 

ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶಗಳು ತ್ರಿಪಿಟಕಗಳಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಗೊಂಡು - ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವು 
ದರ್ಶನವಾಗಿ ಮತ್ತು ಮತವಾಗಿ ಬಹಳ ಮುಖಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿತು. ಕವಲುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹರಿಯಿತು. ಉಪದೇಶಕನಾದ ಬುದ್ಧನು ದೇವರೇ ಆದ. 

ಹಿ೦ಸಾತ್ಮಕ ಯಜ್ಞಗಳ ವಿರೋಧ, ಜಾತಿಯನ್ನು ಮೊರಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಧೋರಣೆ 
- ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧನು ಓರ್ವ ಮುಂದಾಳು ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಅದೇ ರೀತಿ ಆತನು 
ಕಂಡು ಹೇಳಿದ ಆರ್ಯ ಸತ್ಯ, ದ್ವಾದಶಾಯತನ ಮೊದಲಾದುವುಗಳೂ ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ 
ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಕಾಣ್ಕೆಗಳೇ ಸರಿ. 

ಆದರೆ-ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ದೃಷ್ಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಬದಲಾವಣೆ. ಅವನೊಬ್ಬ 
ನಿಂದಲೇ ಆಯಿತು. ಜಾತಿ ವಿರೋಧಿ ಕ್ರಾಂತಿ, ಯಜ್ಞವಿರೋಧಿ, ದಾರ್ಶನಿಕ ವೈಚಾರಿಕತೆ, 
ನಿರೀಶ್ವರವಾದ “ಜನಪರ' ಧಾರ್ಮಿಕತೆ-ಎಲ್ಲವೂ ಅವನಿಂದಲೇ ಆರಂಭ, "ಅವನೇ 
ಅದರ ಏಕೈಕ ಪ್ರತಿನಿಧಿ ಎಂಬಂತೆ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ ಅಸಂಖ್ಯ ಬರಹಗಳೂ 
ಬಂದಿವೆ. ಇದು ಮಾತ್ರ-ಸತ್ಯ ದೂರ, ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಅಪಚಾರ, ಬುದ್ಧಾಪರಾಧ ಮತ್ತು 
ಬುಧ್ಯಪರಾಧವೂ ಹೌದು. 

ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಚರಿತ್ರೆಯ ಪರಿಶೀಲನದಲ್ಲಿ, ಅಳತೆ ಮೊರಿದ ಮತ್ತು 
ಅಸಮರ್ಥನೀಯವಾದ ರಾಜಕೀಯ, ಜಾತಿದ್ವೇಷ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವಿರೋಧದ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳಿಂದ ಈ ರೀತಿಯ ತೀರ್ಮಾನಗಳು ಬಂದಿದ್ದು-ಬುದ್ಧನೆ೦ದರೆ ಜನಪರ, 
'ವೈದಿಕವೆಲ್ಲವೂ ಮೌಢ್ಯ, ಜನವಿರೋಧಿ, ಶಂಕರ ತತ್ವವು ಹುನ್ನಾರ ಮೊದಲಾದ 
ಅಪಸಿದ್ಧಾ೦ತಗಳು ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಿದ್ದು, ಅನಧ್ಯಾಯಿಗಳನ್ನು ದಿಕ್ಕು ತಪ್ಪಿಸುತ್ತಿವೆ. ಹೀಗೆ 
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ಹೇಳುವುದು ಬುದ್ಧ ವಿರೋಧವಲ್ಲ, ವಾಸ್ತವ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾತ್ರ ಬುದ್ಧನ ಜೀವನ 
ಉಪದೇಶವೂ ಇತರ ಅನೇಕಾನೇಕ ಭಾರತೀಯ ಮಹಾತ್ಮರಂತೆ ಇದ್ದು, ಅಧ್ಯಯ 
ರಾಜತ್ವ, ರಾಜ್ಯತ್ಯಾಗ, ತಪಸ್ಸು, ಸನ್ಯಾಸ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ, ಉಪದೇಶ, ಮೋಕ್ಷ-ಹೀಗೆಯೆ 
ಇದೆ. ಬುದ್ಧನಿಂದ ಹಿರಿಯವರಾದ ಮಹಾವೀರನ ಬದುಕಿನ ಪಡಿಯಚ್ಚಿನಂತೆ 
ಇದೆ. ಬುದ್ಧ ಜೀವಿತವು. ಜಷಭಾದಿ, ಪಾರ್ಶ್ವನಾಥ ಪರ್ಯಂತ ತೀರ್ಥಂಕರರ ಬದು 
ಹೀಗೆಯೇ ಇದೆ. ಇದನ್ನು ಅತಿವಾದಿ ಆಧುನಿಕ ಬೌದ್ಧಪರರು ಅಡಗಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪಾರ್ಶ್ವ, 
ಮಹಾವೀರ, ಕಕುಚಂದ್ರ ಕಪಿಲ. ಕನಕಾದಿ ಮುನಿಗಳಿಂದ ಬುದ್ಧನು ಪಡೆದ ಪ್ರೇರಣೆಗಳ 
ಹೇಳುವುದೇ ಇಲ್ಲ! ಬೌದ್ಧ ಸಾಹಿತ್ಯಗಳೇ ಒಪ್ಪಿದ ಇಪ್ಪತ್ತೇಳು ಪೂರ್ವ ಬುದ್ಧರನ್ನು 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧನೆನ್ನಲು ಕಾರಣ ಉಳಿದ ಬುದ್ಧರಿಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನ ಎ೦ದು ತೋರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ತಾನೇ? 

ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ೪s ಬುದ್ಧ ಎಂದು ಸರಳ ಸಮೂಕರಣ ಮಾಡುವವರು ಬುದ್ಧನೂ, 
ಬೌದ್ಧ ಆಕರಗಳೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಪ್ರಶಂಸೆ ಮಾಡಿದುದನ್ನು, ವೇದವನ್ನು ಹೊಗಳಿದ್ದನ್ನೂ 
ಮರೆಮಾಚುತ್ತಾರೆ. ಸುಧಾರಣೆ-ಬುದ್ಧ ಎಂದು ಸರಳ ಮೂಲಭೂತವಾದಿ ಸಮೂೊಕರಣ 
ಮಾಡುವವರು ನಾರದ, ಕಪಿಲ, ಕೃಷ್ಣ, ಯಷಭ, ಮಹಾವೀರರು ತಂದ ಸುಧಾರಣೆಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಜಾಣ ಮೌನವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದಲ್ಲದೆ "ಫಿಲಾಸಫಿಕಲ್‌ ಪಾಲಿಟಿಕ್ಸ್‌ ಪಾಲಿಟಿಕ್ಸು'? 

ವೈದಿಕ ಎಂದರೆ ಜೀವನ ವಿರೋಧಿ(ನಿಜವಲ್ಲ. ವೇದವು ಜೀವನಪರ ವೇದಾಂತವು 
ಸನ್ಯಾಸ ಪರವಷ್ನೇ? ಇರಲಿ) ಎಂದು ಹೇಳುವವರು. ದುಃಖಂ ದುಃಖಂ ಎಂಡ 
ಬುದ್ಧನೇ ಜೀವನ ಪರಾಜ್ಮುಖತೆಗೆ, ಸನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಪುರುಷನೆಂಬುದನ್ನೂ ಗಣಿಸಬೇಕು. 
ಬುದ್ಧ ಚರಿತೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವನ ವಿರೋಧಿ, ಸ್ತ್ರೀ ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವುಗಳೂ ಇವೆಯಲ್ಲ! 
ಬುದ್ಧ ಬದುಕಿದ್ದಾಗಲೇ ಸಂಘದಲ್ಲಿ ಜಗಳವಾಯಿತಲ್ಲ? ಇದು ತಪ್ಪಲ್ಲ, ಸಹಜ. ಆದರೆ 
ಸತ್ಯವೆಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. 


ಹಿನ್ನೆಲೆ 

ಬುದ್ಧನೇನೂ ನಿರ್ವಾತದಿಂದಲೋ, ಆಕಾಶದಿಂದಲೋ ಬಂದವನಲ್ಲ. ಹಿಂದೆ 
ಮುಂದೆ ಇರುವ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಅವನು ಉದ್ದುದ್ದನಾಗಿ ಒಡಮೂಡಿದ ಮಹಾತ್ಮ 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿದ್ದ 'ಬ್ರಹ್ಮ' ಚಿ೦ತನವು ಅವನಿಗೆ ಪ್ರೇರಣೆ. ಸಾಂಖ್ಯವು 
ಆತನಿಗೆ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಸಾಂಖ್ಯದ ಸೃಷ್ಠಿ ವಿಕಾಸ ಕ್ರಮವಾದ ಪ್ರಕೃತಿ-ಮಹತ್‌-ಬುದ್ಧಿ- 
ಅಹಂಕಾರ ತನ್ಮಾತ್ರಗಳಿಗೂ ಬುದ್ಧನ ದ್ಹಾದಶನಿದಾನ, ಪ್ರತೀತ್ಯ ಸಮುತ್ತಾದಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ರಾಜರೂ ಉಪದೇಶಕರಾದ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಪರಂಪರೆ (ಜನಕರಾಜ). 
ಮಹಾವೀರ ಪರಂಪರೆ, ಕನಕ ಕೋಣಾಗಮನಾದಿ ಬುದ್ಧರು-ಸೇರಿ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧನ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. ಕುತರ್ಕ ಮಾಡಿದರೆ ಬುದ್ಧನದೆಂಬುದು ಶೂನ್ಯ ಎಂದೂ 
ವಾದಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ-ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಸೂಕ್ತ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸುವುದಾದರೆ ಭಾರತೀಯ 
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ದರ್ಶನದ ಕೆಲವೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಉದ್ಭವಗಳಿಗೆ ಬುದ್ಧನು, ಬೃಹಸ್ತತಿಯೂ, ಪಾರ್ಶ್ವ 
ಮಹಾವೀರರೂ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣರು ಎಂದೊಪ್ಪುವುದು ನ್ಯಾಯ. 

ಬುದ್ಧ - ಬೌದ್ಧ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಜ್ಯೋತಿಕೇ೦ದ್ರ Flash Point. 

ಬುದ್ಧಾನಂತರ ಬೌದ್ಧ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪಂಥ ಪ೦ಗಡಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಬಗೆಯ 
ಮಠೀಯತೆಗಳು, ಪವಾಡ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ, ಅನೀತಿ ಕರ್ಮಠ ಕಾ೦ಡಗಳು, ಈರ್ಷೆ 
ಅಸೂಯೆಗಳು ಬಂದೇ ಬಂದುವು. ಶ್ರೇಷ್ಠ ದಾರ್ಶನಿಕ ಕೃತಿಗಳೂ ಬಂದವು. ಇದೆಲ್ಲ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಆದರೆ ಸತ್ಯವಿಚಾರಗಳು ನಡೆದದ್ದು, ಅನಿರಾಕರಣೀಯವಾದದ್ದು. ಮುಂದಿನ 
ಟೀಕಾಕಾರರಿಗೆ ಬುದ್ಧ-ಬೌದ್ಧರಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆ ಹಾಗೆಯೇ. ಖಂಡನೆ 
ಮತ್ತು ಸ್ವೀಕಾರದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಒಟ್ಟಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಹೇಳುವುದು 
ಕ್ರಮ. 'ನೈತದ್ದುದ್ಧೇನ ಭಾಷಿತಮ್‌' ಎಂದು ಗೌಡಪಾದರು ಹೇಳುವಾಗ-ಅವರು 
ಬುದ್ಧನೆಂದದ್ದು ಇಡಿಯ ಬೌದ್ಧ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಹೊರತು ಬುದ್ಧನೊಬ್ಬನನ್ನಲ್ಲ. 

ಬೌದ್ಧರೂ ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಖಂಡನೆ! 


ಗೌಡಪಾದ-ಶಂಕರ 

ಬೌದ್ಧ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಅರಿತು, ಪ್ರಾಯಃ ಬೌದ್ಧ ವೇದಾಂತವೊಂದರ ನಾಯಕರಾಗಿದ್ದ, 
ಗೌಡಪಾದರ ದಾರ್ಶನಿಕ ಉದಾರತೆ, ಮೂಲೆಗೆ ಸಂದುದು ಖೇದಕರ. ಅವರ 
ಮಾ೦ಡೂಕ್ಯಕಾರಿಕಾ ಒ೦ದು ಸ್ವತಂತ್ರ ಸುಂದರ ವೇದಾಂತ ಗ್ರಂಥ. ಅದರಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧರ 
ಆಲಯ ವಿಜ್ಞಾನ-ಸತ್ಯ ಸ್ವರೂಪ ಮತ್ತು ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಕೇವಲ ಬ್ರಹ್ಮವಾದದ 
ಸಮನ್ಹ್ವಯವಿದೆ. ಇವರು ಶಂಕರರ ಗುರುಗಳಾದ ಗೋವಿಂದ ಭಗವತ್ಪಾದರ ಗುರುಗಳು. 
ಬೌದ್ಧರ ಪರಿಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಆರ್ಷ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದ ಭಾಗವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ ವೇದಾಂತ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ಬಳಸಿದವರು. ಅವರ ಕಾರಿಕಾ ಗ್ರಂಥವು ಶ೦ಕರರಿಗೆ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ 
ಆಕರವಾಗಿದೆ. ಗೌಡಪಾದರ ಈ ಅದ್ಭುತ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಜ್ಞಾನೇನಾಕಾಶಕಲ್ಪೇನ ಯೊಧರ್ಮಾನ್‌ ಗಗನೋಪಮಾನ್‌ । 
ಜ್ವೇಯಾಭಿನ್ನೇನ ಸಂಬುದ್ಧಸ್ತಂ ವಂದೇ ದ್ವಿಪದಾಂ ವರಂ ॥ 


ಆಕಾಶ ಕಲ್ಲವಾದ, ಗಗನದಂತೆ ಮಿತಿಯಿಲ್ಲದ ಎತ್ತರವಾದ, ಜ್ವೇಯಕ್ಕಿಂತ ಅಭಿನ್ನವಾದ 
(ಅರಿವು ಮತ್ತು ವಸ್ತು ಒಂದೇ ಎಂಬ ಅದ್ವೈತ) ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಯಾರು 
ಸಂಬುದ್ಧಗೊಳಿಸಿದನೋ ಆ ಮಹಾತ್ಮನಿಗೆ ವಂದನೆ!-ಇದು ವೇದ ಪುರುಷ, ನಾರಾಯಣ, 
ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಗುರು ಗೋವಿಂದರೆಲ್ಲರ ವಂದನೆಯಾಗಿದೆ. ಆಕಾಶ, ಗಗನ, 
ಧರ್ಮ (ಧಮ್ಮ), ಬುದ್ಧ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಶೂನ್ಯವಾದ-ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಉಪನಿಷದ್ಭರ್ಮವನ್ನು ಬೌದ್ಧಕ್ಕೆ ಸಮನ್ನಿತಗೊಳಿಸಿದ ಈ ಕ್ರಿಯೆಯು ಮುಂದೆ 
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ಅದ್ವೆ ತೆ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಅಡಿಪಾಯವಾಯಿತು. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಪ್ರಾದುರ್ಭಾವವನ್ನು 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಗಹಿಸಬೇಕು. 


ಶಂಕರರ ಕಾಲಸಂಧಿ 
ಶಂಕರರಾಚಾರ್ಯ (ಕ್ರಿ.788-820)ರು ಬುದ್ಧನಿಗಿ೦ತ ಸಾವಿರದ ಇನ್ನೂರು ವರ್ಷ 


ಬಳಿಕ ಹುಟ್ಟಿದವರು. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವು ಪಂಡಿತ ಮಂಡಲಿಯಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿತವಾಗು 
ತ್ತಿದ್ದರೂ, ಬೌದ್ಧ ಸನ್ಯಾಸಿ ಪರಂಪರೆ, ಬೌದ್ಧಮತ ವಿಕೃತಿ ಹೊಂದಿತ್ತು. ಮೀಮಾಂಸಕ, 
ಸಾಂಖ್ಯ, ಪ್ರಾಚೀನ ವೇದಾ೦ತಗಳು, ಜತೆಗೆ ಶೈವ ವೈಷ್ಣವಾದಿ ಭಕ್ತಿಪ೦ಿಥಗಳೂ ಇದ್ದುವು. 
ಜೈನಧರ್ಮ ದರ್ಶನಗಳೂ ಸಕ್ತಿಯವಾಗಿದ್ದುವು. ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ಇತ್ತು ಅವನ 
ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲೊಂದು “ಅದ್ವಯವಾದಿ'! ಅದ್ವೈತಿ ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಈಯೆಲ್ಲವನ್ನು ಒಂದು 
ದರ್ಶನವಾಗಿ ಮತ್ತು ಮತ ರಿಲಿಜನ್‌ ಆಗಿ ರೂಪಿಸುವ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಅವರಿಗೆ ಕಂಡಿತು. 
ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ್ಯಾವುದು ಸೂಕ್ತವೋ, ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಅವರು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ತನ್ನ ಮಾಯಾ 
ವಾದಕ್ಕೂ, ಬೌದ್ಧ ತಾರ್ಕಿಕದ ಸಂವೃತಿ ವಾದಕ್ಕೂ ಇರುವ ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಶ೦ಕರರೇ 
ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ. ಶೂನ್ಯವಾದ, ಕ್ಷಣಿಕವಾದಗಳ ಅತಿಯನ್ನು ಅವರು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ, ಅಷ್ಟೇ. 


ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ 

ಶಂಕರರನ್ನು ವಿವಿಧ ದ್ವೈತಿಗಳೂ, ಇತರ ವೇದಾಂತಿಗಳೂ ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ (ಮಾರು 
ವೇಷದ ಬೌದ್ಧ, ಬುದ್ಧ ದರ್ಶನದ ರೂಪಾಂತರವಾದಿ) ಕರೆದಿರುವುದು ಗಮನಾರ್ಹ. 
“ಮಾಯಾ ವಾದಂ ಅಸತ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರಂ! ಪ್ರಚ್ಛನ್ನಂ ಬೌದ್ಧಮೇವಚ'' ಎಂದು ಪದ್ಮ 
ಪುರಾಣದ ವಚನ. ಅದ್ವೈತ-ಮಾಯಾವಾದವು ತಪ್ಪು ಶಾಸ್ತ್ರ ಬೌದ್ಧದ ಇನ್ನೊಂದು 
ರೂಪವೇ ಅದು ಎಂದು ಆಕ್ಷೇಪ. ಇದರ ಅರ್ಥ ಏನು? ಶಂಕರರು ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ' 
ಬೌದ್ಧರಿಗೆ ಹತ್ತಿವೆಂದಲ್ಲವೆ? “ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ ಎ೦ಬುದು ಪ್ರಶಂಸೆಯೂ 
ಹೌದು. ವೈದಿಕ-ಅವೈದಿಕಗಳನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸಿದವರೆಂದು ತಾನೆ?”(ವಿ.ಲಕ್ಷ್ಮೀ €ಶ ತೋಳ್ಪಾಡಿ) 

ವೇದಾಂತವನ್ನು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿ, ಅದಕ್ಕೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬೌದ್ಧ ಚಿ೦ತನವನ್ನೂ 
ಹೊಂದಿಸಿ, ವಿವಿಧ ಕರ್ಮಕಾಂಡ, ಭಕ್ತಿ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನೂ ಅಂಗೀಕರಿಸಿ ಒಂದು ತ್ರಿಸ್ತರ 
ಚಿ೦ತನವನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು ಅವರ ಉದ್ದೇಶ. ಅದೇ ಮಾಯಾವಾದಿ ಅದ್ದೆ ತೆ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆ, ಮಠಸ್ಥಾಪನೆ, ಪಂಚಾಯತನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ದೇವಾಲಯ, ಸ್ತೋತ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ರಚನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ ಸಮಗ್ರ ರೂಪೀಕರಣ. ವಿದ್ವಾಂಸ-ಸಾಮಾನ್ಯ ರಂಜಕ ದೃಷ್ಟಿ 
ಇದನ್ನು ತಿಳಿಯದೆ, ತಿಳಿದರೂ ನೋಡದೆ - ಶಂಕರರದು ಪುನರುತ್ಥಾನವಾದಿ ಹುನ್ನಾರ 
ಅನ್ನುವುದು ಪಾಮರ ರಂಜಕ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧನೆಂಬ ಕೆಲವರ ಬೈಗಳನ್ನು 
ಹೊತ್ತುಕೊಂಡಾದರೂ-ಆಗಲೇ ಮರೆಯಾಗಿದ್ದ ಬೌದ್ದವನ್ನೂ ಅವರು ಉಳಿಸಿದರೆಂದು 
ಅರ್ಥಮಾಡಬೇಕೂ? ಮುಗಿಸಿದರೆಂದೊ? 
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ಬೌದ್ಧ ವಿರೋಧ 
ಶಂಕರರಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧ ವಿರೋಧವಿಲ್ಲವೇ? ಎಂದರೆ, ಉಂಟು ಖಂಡಿತ. ಆದರೆ 
ಯಾವುದು. ಎಷ್ಟು? ನೋಡಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪಂಥವೂ, ಆಚಾರ್ಯನೂ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು 
ವಿಮರ್ಶಿಸದೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಆ ಪಂಥದ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ಅಂಶ. ಉಪಪಂಥಗಳಲ್ಲೂ 
'ಏವಾದವಿದೆ ತಾನೆ? ಉದಾ: ವೇದಾಂತದ ವಿವಿಧ ಶಾಖೆಗಳಲ್ಲಿ, ರಾಮಾನುಜ ಮತದ 
ತಂಗಲೈ-ವಡಗಲೈಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ವಿವಾದಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. 
ಶಂಕರರು ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದು-ಬುದ್ಧನು (ಅರ್ಥಾತ್‌ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವು) ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ ಸತ್ಯದ ಸ್ತರಗಳನ್ನಲ್ಲ, ಚೈತನ್ಯವಾದ, ಚಿದ್ದಾದಗಳನ್ನಲ್ಲ. ಅದರ ಅತಿರೇಕಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ನಾಗಾರ್ಜುನ, ಧರ್ಮಕೀರ್ತಿ, ಅಸ೦ಗ ಮೊದಲಾವದವರು ಶೂನ್ಯವಾದವನ್ನು, 
ಕ್ಷಣೆಕವಾದವನ್ನೂ ಅತಿರೇಕಕ್ಕೆ ಒಯ್ದಿದ್ದರು. “ಬಾಹ್ಯ ವಸ್ತುಗಳೂ ಸುಳ್ಳು, ಆತ್ಮವೂ 
ಇಲ್ಲ, ಚಿತ್ತವೊ೦ದೇ ಸತ್ಯ” ಎಂಬ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸರ್ವನಾಸ್ತಿ ವಾದ ಅದಕ್ಕೆ 
ಶಂಕರರು ಹೇಳಿದ್ದು-ಇದು ಮೂರ್ಯತನ. ಈ ವಾದವೂ ಖಂಡನೆಗೂ ಅರ್ಹವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಯಾವ ಗಂಭೀರ ದಾರ್ಶನಿಕನೂ ಹಾಗೆಯೇ ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ? 
ಶಂಕರರ ದೊಡ್ಡ ಗ್ರಂಥ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧ ಖಂಡನೆ ಇರುವುದು ಅತ್ಯಲ್ಪ. 
ಅವರು ಬಹುವಾಗಿ ಆಕ್ಷೇಪಿಸಿದ್ದು ವೈದಿಕವೆ ಆದ ಸಾ೦ಖ್ಯವನ್ನು[ ಅದನ್ನವರು ಪ್ರಧಾನಮಲ್ಲ 
(ಮುಖ್ಯ ವಿರೋಧಿ) ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಮೊಮಾಂಸಕ, ಪ್ರಾಚೀನ 
ಅದ್ವೈತ, ದ್ವೈತ ಗಳನ್ನು, ವೈಷ್ಣವ ಪಾ೦ಚರಾತ್ರ, ಶೈವಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಶಂಕರರನ್ನು 
ಹಿ೦ದೂ ಹುನ್ನಾರಗಾರನಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸುವರಿಗೆ ಇದು ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಜೈನರೂ ಬೌದ್ಧವನ್ನು 
ಬಲವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದೂ ಬೇಕಿಲ್ಲ! 
ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವು ಶಂಕರರ ಕಾಲಕ್ಕಾಗಲೆ ಅವನತಿ ಹೊಂದಿತ್ತು. ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನ 
ಅವರಿಗೆ ಭಾಗಶಃ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಇತ್ತು. ಬೌದ್ಧರನ್ನು ಓಡಿಸಿದವರು ಶ೦ಕರರಂತೆ! ಇದಕ್ಕಿಂತ 
ಅಪಪ್ರಚಾರ ಬೇರೆ ಉಂಟೇ? ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಆಳವಾದ ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಹೊಂದಿ, 
ಅದನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದವರು ಕುಮಾರಿಲ ಭಟ್ಟಪಾದಾಚಾರ್ಕರು. ಅವರದೂ ದಾರ್ಶನಿಕ 
ವಿರೋಧವಷ್ಟೇ. 
ಅವರೂ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಬುದ್ಧನ ವಾದವು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳದೆ, ಅತಿವಾದ. ಅವನ 
ಉಪದೇಶ ಬೌದ್ಧರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದೆ, ಶೂನ್ಯವಾದ ಮಾಡಿದ್ದಾ ರೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿದ, 
ಪರಮವೈದಿಕರಾದ ಕುಮಾರಿಲರು ಅದ್ವೆ ತೆ ವನ್ನೂ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದು ದರ್ಶನವಾಗಿ ಬೌದ್ಧವನ್ನು ಅವನತಿಗೊಳಿಸಲು-ತರ್ಕವೂ ಬೇಡ. ಬೌದ್ಧರೇ 
ಸಾಕು. ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗಳಿಲ್ಲ, ಜಗತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ರಚನೆ, ಜಗತ್ತು ಮಿಥ್ಯೆ, ಆತ್ಮವು ಇಲ್ಲ. 
ಚಿತ್ತವು ಆಲಯ ವಿಜ್ಞಾನವೆಂಬ ನೆನಪುಗಳ ಸರಣಿ ಮಾತ್ರ ಎಂದೂ ಹೇಳುವುದು, 
' ಜತೆಗೆ ಕರ್ಮ, ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳಿವೆ ಎಂದೂ ಹೇಳುವುದು! ಈ ವೈರುಧ್ಯವು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮತಧರ್ಮವಾಗಿ ಹೇಗೆ ಉಳಿದೀತು? ಸೂಕ್ಷ್ಮ ತರ್ಕಗಳಿ೦ದ ಅದನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿದರೂ 
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ಅದು ವಿದ್ವಾಂಸರ ವಿನೋದವಾದೀತೆ ಹೊರತು ಸ್ಥಾಪಕವಾಗಲಾರದು. ಶೂನ್ಯವಾದವು : 
ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನದ ದೊಡ್ಡ ದೌರ್ಬಲ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಶಂಕರರು ಅದನ್ನು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ 
"ಮಿಥೈೆ' ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದಲ್ಲ. ಪರಿವರ್ತನಶೀಲ. ಜಗತ್ತು ಆತ್ಮ (ಬ್ರಹ್ಮ ವು 
ಶಾಶ್ವತ ಎಂದದ್ದು. ಬೌದ್ಧರದು ಶೂನ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮವಾದ, ಶ೦ಕರರದು ಪೂರ್ಣಬ್ರಹ್ಮವಾದ. 
ತನ್ಮೂಲಕ ವೇದ-ಪುರಾಣ, ಉಪನಿಷತ್‌, ಬೌದ್ಧ, ಸಕಲ ಸಮನ್ವಯ ಸಾಧನೆ! ಇದು 
ಹುನ್ನಾರವೇ? ಬಂಡಾಯವೆ? ನಿರ್ಗುಣ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಸಗುಣವಾಗಿ ಉಪಾಸಿಸಿದರೂ 
ಮೋಕ್ಷವು ಸಾಧ್ಯವೆಂದರೆ-ಇದಕ್ಕಿಂತ ಧಾರ್ಮಿಕ ಔದಾರ್ಯವೇನುಂಟು? 

ವೇದ ಓದಲು ಅಧಿಕಾರ (ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ) ಬೇಕು ನಿಜ. ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಜಾತಿ ಅಧಿಕಾರ ಪಶ್ನೆ 
ಇಲ್ಲ. ಸಕಲರಿಗೂ ಮುಕ್ತ. ವೇದದ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಪುರಾಣಕ್ಕೆ, ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಬನ್ನಿ. ಇದಲ್ಲವೆ 
ಬಂಡಾಯ? ವೈದಿಕ ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನು ಸದ್ದಿಲ್ಲದೆ ಅಪ್ರಸ್ತುತಗೊಳಿಸಿದ್ದೇನು ಸಣ್ಣದೆ? 

ಶಂಕರರೂ, ವೈದಿಕರೂ, ಬೌದ್ದರನ್ನು ಈ ದೇಶದಿಂದ ಹೊರದಬ್ಬಿದರಂತೆ! ಹಾಗಿದ್ದರೆ, 
ಅಷ್ಟೇ ಅವೈದಿಕವಾದ ಜೈನ ಮತವೂ, ಜೈನದರ್ಶನವೂ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಉಳಿದು 
ಬಂದುದು ಹೇಗೆ? ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವೈದಿಕರ ಅಧ್ಯಯನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲೆ ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವೂ 
ಸಿಲೆಬಸ್‌ನಲ್ಲೆ ಉಂಟಲ್ಲ? ಎಂದರೆ-ಉತ್ತರ ಸುಲಭ. ಅದೂ ಹುನ್ನಾರ! 

ಶಂಕರ-ಶಂಕರ ಪೂರ್ವ-ಶಂಕರೋತ್ತರ ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮ ದರ್ಶನಗಳ 
ಚಿತ್ರಣ ಅರ್ಥವಾಗಬೇಕಾದರೆ-ಒಟ್ಟಾಗಿ ನೋಡಬೇಕು. ಬೌದ್ಧವಜನಪರ, ಶ೦ಕರ- 
ಜನವಿರೋಧಿ ಎಂದೋ, ಇಡೀ ದಾರ್ಶನಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಶಂಕರ- 
ಬುದ್ಧರೊಳಗಿನ ಸಂಘರ್ಷವೆಂದೋ ನೋಡಿದರೆ ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಲಿ, ಚಳವಳಿಗಾಗಲಿ 
ಪ್ರಯೋಜನಕಾರಿಯಾಗದು. 

ಶಂಕರಪೂರ್ವ ವೈದಿಕ("ಹಿಂದೂ' ಅನ್ನಿ ಬೇಕಾದರೆ) ಧರ್ಮ ಹೇಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಪುನಃ ಕಾಣಿಸಲು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನವೆ-ರಾಮಾನುಜ, ಮಧ್ದರ ದರ್ಶನ-ಮತ ಪದ್ಧತಿಗಳು. 

ರಾಮಾನುಜ ಮತ್ತು ಮಧ್ವರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಇದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ರಾಮಾನುಜರ ಹಿನ್ನೆಲೆ 

ರಾಮಾನುಜರ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕ್ರಿ ಹನ್ನೊಂದನೆ (11ನೆಯ ಶತಮಾನ) ಅದ್ದೆ ತೆ . ಭಕ್ತಿ. 
ಜೈನ, ಸೇಶ್ವರ ಮೀಮಾಂಸಾ, ವಿವಿಧ ಇತರ ವೇದಾಂತಗಳು (ದ್ವೈತಾದ್ವೈತ, ಭೇದಾಭೇದ) 
ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿದ್ದುವು. ಬೌದ್ಧ ಭಾವಗಳು ಅದ್ವೈತರಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಗತವಾಗಿ ಬಂದಿದ್ದುವು. 
ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮನ್ವಯಗೊಳಿಸಿ ಒಂದು ಆಸ್ತಿಕ ಭಕ್ತಿವೇದಾ೦ತವನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ದೊಡ್ಡ 
ಯೋಜನೆ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. ಅದನ್ನಾಗಲೆ ಆರಂಭಿಸಿದ್ದ ನಾಥಮುನಿ, ಯಾಮುನಾಚಾರ್ಯ 
ಮತ್ತು ವೈಷ್ಣವ ಆಳ್ವಾರರ ಬಲವಾದ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಇತ್ತು. ಆಳ್ವಾರರಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳ 
ಜನರಿದ್ದರು. ಸ್ತ್ರೀಯರೂ ಇದ್ದರು. 
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... ಅದ್ವೈತದ ಜೀವ-ಬ್ರಹ್ಮ ಒಂದೇ ಎಂಬ ಮಾತು ಅವರಿಗೊಪ್ಪಿಗೆಯಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಇದು ಭಕ್ತಿಗೆ, ಜೀವನ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ, “ನಾನೇ ದೇವರು' ಎ೦ದಂತೆ ಆಗುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಅವರ ಆಕ್ಷೇಪ. ಹಾಗಾಗಿ ಶಾಂಕರ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅವರು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದು, 
ಅವರು ಎತ್ತಿದ ಏಳು ಖಂಡನೆಗಳು(ಸಪ್ತಾನುಪಪತ್ತಿ) ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. ರಾಮಾನುಜರ 
ಗುರುಗಳಾದ ಯಾದವ ಪ್ರಕಾಶಕರು, ಎ೦ಟನೆಯ ಶತಮಾನದ ಭೇದಾಭೇದವಾದಿ 
ಭಾಸ್ಕರರು ಹಾಕಿದ ಅಡಿಪಾಯವು ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೆ ಕ್ಕೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಆಕರ. 

ಎಶಿಷ್ಟ-ಅದ್ವೈತ ಎ೦ದರೆ ಜೀವನು ತನ್ನ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು (ಹಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ 
 ನಾರಿನಂತೆ) ಅದ್ವೈತ ವಾಗಿರುವುದು, ಜೀವನು ಶೇಷ, ಭಗವಂತನು ಶೇಷೀ. ಭಕ್ತಿಯೇ 
ಪರಮಸಾಧನ. ಜಾತಿಭೇದ, ಸ್ವೀಪುರುಷ ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಭಕ್ತಿ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ, 
ಮೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ. ಮೋಕ್ಟದಲ್ಲೂ ಜೀವನಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಇದೆ. ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಲೀನಾಗುವುದಲ್ಲ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರೂ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಮಾನರು-ಪಶು, ಪಕ್ಷಿಗಳೂ 
ಕೂಡ ಎಂಬುದು ರಾಮಾನುಜರ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ದ ಸಂಗ್ರಹ. 


a 


Whe df 


ರಾಮಾನುಜರ ಕೊಡುಗೆ 

1. ಧರ್ಮ-ದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಸುಂದರ ಸಮನ್ವಯಕ್ಕೆ ಒಳಪಡಿಸಿ, ಭಕ್ತಿ ಪ್ರಪತ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದದ್ದು. 

2. ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಧಿಕಾರಗಳ ಉದಾರೀಕರಣ. 

3. ಭಕ್ತಿ-ಜ್ಞಾನ- ೈರಾಗ್ಯಗಳನ್ನೂ, ದ್ವ ತ-ಅದ್ದೆ ಪತೆ ಗಳನ್ನೂ ವೇದ-ವೇದಾಂತ - 
ಭಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸಮನ್ವಯಗೊಳಿಸಿ, ಮೀಮಾಂಸಾ-ಭಕ್ತಿಗಳ ಜೋಡಣೆಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದು. 

4. ದೇವಾಲಯಗಳ ಸ್ಥಾಪನೆ, ವಿಸ್ತರಣೆ, 
ಆಳ್ವಾರರ ತಮಿಳು ರಚನೆಗಳಾದ ನಾಲಾಯಿರ್‌ ದಿವ್ಯ ಪ್ರಬ೦ಧ(ನಾಲ್ಕು ಸಾವಿರ 
ರಚನೆಗಳು)ಗಳಿಗೆ ವೇದಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದು. 

1. ದರ್ಶನ ವಿಮರ್ಶೆಯಲ್ಲಿ ಹೊಸ ತರ್ಕಗಳ ಆವಿಷ್ಕಾರ. 

2. ಧರ್ಮೀಭೂತಜ್ಞಾನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ, ಜೀವನ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲ, ಸ್ಹಭಾವರೂಪೀ ಜ್ಞಾನವೇ 
ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತ 

3. ಜಗತ್ತು ದೇವರ ಶರೀರವೆಂಬ, ವಿಶ್ವರೂಪ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಮಹತ್ವ. ಹಾಗಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನ 
ಪೂಜೆ ದೇವಪೂಜೆ. 
ಉಪನಿಷತ್ತು-ಗೀತೆ-ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಗಳ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ರಾಮಾನುಜರು ಹೀಗೆ 
ಸುಮುಖಗೊಳಿಸಿದರು. 

- ಹೀಗೆ ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನವನ್ನು, ದಾರ್ಶನಿಕರನ್ನು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂದರ್ಭ 
ಸಹಿತವಾಗಿ, ಮತ್ತು ಇತ್ಯಾತ್ಮಕವಾಗಿ ನೋಡುವ ಅಗತ್ಯ, ಇಂದು ಹೆಚ್ಚು ಇದೆ. 
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ಅದೆ ಫೆ ವೇದಾಂತ 
೯. ಹ. ಹಂತಗಳು 


ಭಾರತೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕ-ಧಾರ್ಮಿಕ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ, ವೈದಿಕ 
ಅವೈದಿಕ ವಿಚಾರಣೆಗಳು ಬಹುಕಾಲದಿಂದಲೂ, ಬೆಳೆದು 
ಬಂದಿವೆ. ಜತೆಗೆ ವಿವಿಧ ಜನಾಂಗಗಳ ಮತಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂ 
ವಿವಿಧ ಆರಾಧನಾ ಪದ್ಧತಿಗಳು, ಮತೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕ 
ಭಾವಗಳೂ ಇದ್ದುವು. ಅವೈದಿಕ ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರಧಾರೆಯು 
ಮುಂದೆ-ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ, ಚಾರ್ವಾಕ ಎಂಬ ಮೂರು ರೂಪ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವಿಕಾಸಗೊಂಡಿತು. ವೈದಿಕ ವಿಚಾರ ಧಾರೆಗಳು-ಕರ್ಮ 
(ಯಜ್ಞಮಾರ್ಗ) ಮಿಮಾಂಸಾ ವಾದ, ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗ, 
ನ್ಯಾಯ ವೈಶೇಷಿಕ, ವೇದಾಂತ (ವಿವಿಧ ಪಂಥಗಳು) ಹೀಗೆ 
ವಿಧವಿಧವಾಗಿ  ಬೆಳೆದು-ಅದು ಇತರ ಮತ ದರ್ಶನಗಳ 
ಪ್ರಭಾವಗಳಿಂದ ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳನ್ನು ತಾಳಿತು. 

ವೇದಗಳ ಮಂತ್ರ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಭಾಗಗಳ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯದ 
ಮಿಮಾಂಸಾ ಮಾರ್ಗವು ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಹಾಗೆ, ಅದಕ್ಕಿಂತ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ವೇದಾ೦ತ ಮಾರ್ಗವೂ ಕವಲಾಗಿ 
ಬೇರೆ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು, ಮುಖ್ಯವಾದ ದರ್ಶನವಾಯಿತು. 
ಅದರ ಒಂದು ಶಾಖೆಯೇ ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತ, ಜ್ಞಾನಮಾರ್ಗ. 

ಅದ್ವೆ ಡೆ ಅಥವಾ ಏಕತ್ವ, ಅಥವಾ ಏಕತತ್ತ್ವವಾದ 
ವೆಂಬುದು ಮೂಲತಃ ಹಳೆಯದಾದ ಚಿಂತನವೇ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಕಾಣುವ ಜೀವ-ಅಜೀವ(ಚೇತನ್ಯ ಮತ್ತು ಜಡ)ಗಳ ಸಂಬಂಧ 
ವೇನೆಂದು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ, ಜಗತ್ತಿನ ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ 
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ವಸ್ತು, ಪ್ರಾಣಿ, ಪ್ರಕೃತಿ, ಎಲ್ಲವೂ ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ ವಸ್ತು, ಅದೇ 'ಬ್ರಹ್ಮ'ವು. 
ಕಾಣುವ ನಾನಾತ್ಚವು ತೋರಿಕೆ ಮಾತ್ರ, ಅದು ಸಾರತಃ "ನಿಜ' ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ಅದ್ವೈತದ ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಈ ನಾನಾತ್ತಕ್ಕೆ ಅದರ ಪರಿಣಾಮವಾದ ಜೀವಾತ್ಮಕ್ಕೆ ಅದರ 
ಸುಖ ದುಃಖಗಳಿಗೆ “ಮಾಯೆ' ಎಂಬ ಬ್ರಹ್ಮದ ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಉಪಾಧಿಯು 
ಕಾರಣ ಎಂಬುದು ಅದರ ಇನ್ನೊಂದು ನಿಲುವು. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, 
ಬಾದರಾಯಣರ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳು ಮತ್ತು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ವಾಣಿಯಾದ ಭಗವದ್ಗೀತೆ- 
ಇವು ಈ ವಾದದ ಆಧಾರಗಳು. ಅದ್ದೆ ಪತಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ ದೈತ, ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೆ ಪತೆ 
ಮೊದಲಾದ ದರ್ಶನಗಳಿಗೂ ಆ ಮೂರೇ ಆಧಾರಗಳು. 

ಈ ಅದ್ವೈತಕ್ಕೆ ಒಂದು ಸಮಗ್ರ ರೂಪವಿದೆ, ಹೀಗೆಂದು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದವರು ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು. ಆದುದರಿಂದ-ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ 
ಮೂರು. ಐತಿಹಾಸಿಕ ಹಂತಗಳಿವೆ. ಶಂಕರಪೂರ್ವ, ಶಂಕರ, ಶಂಕರೋತ್ತರ 
ಯುಗಗಳೆಂದು ಅವನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಶಂಕರ ಪೂರ್ವ ಯುಗದಲ್ಲಿ-ಬಹ್ಮದತ್ತ. ಆಶ್ನರಥ್ಯರ ವಾದಗಳು, ಶಂಕರರ 
ಗುರುಗಳ ಗುರುಗಳಾದ ಗೌಡಪಾದರು, ಗುರುಗಳಾದ ಗೋವಿಂದ ಭಗವತ್ಪಾದರು. 
ಶಂಕರ ಪೂರ್ವ ಅದ್ವೈತಿಗಳು. ಪ್ರಾಯಶಃ, ಶಂಕರರ ಹಿರಿಯ ಸಮಕಾಲೀನರಾದ 
ಮಂಡನ ಮಿಶ್ರರೂ, ಮೊದಲೇ ಸಕ್ರಿಯರಾಗಿದ್ದ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಮೂಮಾಂಸಕ- 
ಅದ್ವೈತಿಗಳು. 

ಗೌಡಪಾದರ ಮಾಂಡೂಕ್ಕಕಾರಿಕಾ ಎಂಬ ಗ್ರಂಥವು ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರಮುಖ 
ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು. ಅದರಲ್ಲಿ ಬರುವ ಅಜಾತಿವಾದ (ಜಗತ್ತು ಹುಟ್ಟಲ್ಲ) ಜಾಗ್ರತ್‌- 
ಸ್ವಪ್ನ-ಸುಷುಪ್ತಿ ಎಂಬ ಅವಸ್ಥಾತ್ರಯ ವಿಚಾರ, ಆತ್ಮನ ನಾಲ್ಕು ಪಾದಗಳ ವಿವರ (ವಿಶ್ವ, 
ತೇಜಸ, ಪ್ರಾಜ್ಞ ತುರೀಯ) ಇವೆಲ್ಲ ಗೌಡಪಾದರ ಕೊಡುಗೆ. 

ಈ ದರ್ಶನವನ್ನು ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ-ತಮ್ಮ ಭಾಷ್ಯಪ್ರಕರಣ ಗ್ರಂಥಗಳ ಮೂಲಕ 
ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಸೂಕ್ಷವಾಗಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ, ದಾರ್ಶನಿಕ ಯುಗ ಪ್ರವರ್ತಕರೆನಿಸಿದವರು 
ಶಂಕರರು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅದ್ವೈತವೆ೦ದರೆ ಶಾಂಕರ ದರ್ಶನವೆಂದೇ 
ಪ್ರತೀತವಾಗಿದೆ. ಶಂಕರರ ಬರಹಗಳು ಗಾತ್ರ, ತರ್ಕ, ಸಾಹಿತ್ಯಗುಣ, ಪ್ರತಿಪಾದನಾ 
ವಿಧಾನ, ಶೈಲಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಸಾಮಾನ್ಯವೆನಿಸಿವೆ. 

ಶಂಕರೋತ್ತರ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವರ, ಪದ್ಮಪಾದ, ಪ್ರಕಾಶಾತ್ವ ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯ, 
ವಾಚಸ್ಪತಿ, (ಭಾಮತೀಕಾರ), ಅಪ್ಪಯ್ಯ ದೀಕ್ಷಿತ, ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ ಚಿತ್ಸುಖ ಆನಂದಗಿರಿ, 
ಹರ್ಷ, ಮಧುಸೂದನಸರಸ್ಪತಿ ಮೊದಲಾದ ಆನೇಕರು ವಿಶೇಷ ತರ್ಕ, ಖಂಡನೆ, 
ಮಂಡನೆಗಳಿಂದ ಅದ್ವೈತ ತತ್ತ್ವಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡಿದರು. 

ಮೊಮಾಂಸಕ ವೈದಿಕ ಮತವೂ, ಅದ್ವೈತ ದರ್ಶನವೂ ಕ್ರಮೇಣ ಒಂದಾಗಿ 
ಸ್ಮಾರ್ತ ಪಂಥವಾಯಿತು. ಈ ಪಂಥವು ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತವನ್ನು, ಜತೆಗೆ ಸ್ಮಾರ್ತ 
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ಆಚಾರ,ಯಜ್ಞ ಮಾರ್ಗವನ್ನೂ, ದೇವತಾರಾಧನೆಯಲ್ಲಿ ಪಂಚಾಯತನ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿತೆ೦ದು ತೋರುವುದು. ಜತೆಗೆ ಸ್ಮಾರ್ತ-ಶೈವ, ಸ್ಮಾರ್ತ ಭಾಗವತ 
ಪಂಥಗಳಲ್ಲೂ ಇದು ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿತು. 

ಈ ದಾರ್ಶನಿಕ-ಧಾರ್ಮಿಕ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವೈದಿಕರಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನಿಕ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವರ್ಗವೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಈ ವರ್ಗವು-ಮೂಲತಃ ಎಲ್ಲಿಂದ ವಿಸ್ತರಿಸಿತು, 
ಅವರ ದಾರ್ಶನಿಕ ವಿಚಾರಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇನೆ೦ಬ ಬಗೆಗೆ ವಿವಿಧ ಚರ್ಚೆಗಳಿವೆ. 

ಸ್ಥಾನಿಕ (ಶಿವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೆಂದೂ ಸುಬ್ರಹ್ಮಣ್ಯ ಸ್ಥಾನಿಕರೆಂದೂ) ಹೆಸರಿರುವ ಈ 
ವರ್ಗವು ಮೂಲತಃ ಕಾಶ್ಮೀರದ ಶೈವ ಪಂಥ, ಕಾಳಾಮುಖ-ಲಕುವೀಶ ಪಾಶುಪತ 
ಮೂಲದ್ದೆಂದೂ ಶೈವ ಸ್ಮಾರ್ತ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಸಮನ್ವಯದಲ್ಲಿ ಇದು ಮುಂದುವರಿಯಿ 
ತೆಂದೂ ಒಂದು ಅಭಿಮತವಿದೆ. 

ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದವರು-ಇತಿಹಾಸ ತಜ್ಞ ದಿ.ಎಂ.ಮುಕುಂದ ಪ್ರಭು 
ಮತ್ತು ಮಿತ್ರರಾದ ಕೋಟೆಕಾರು ಮಠದ ಧರ್ಮಾಧಿಕಾರಿ ಶ್ರೀ ಸತ್ಯಶಂಕರ ಬೊಳ್ಳಾವ. 

ಕಾಶ್ಮೀರ ಶೈವ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತ ದರ್ಶನದ ಭಾವನೆಗಳು ಇರುವುದು ವಿದಿತ 
ವಿಚಾರ. ಈ ಅದ್ದೆ ತ ದೃಷ್ಟಿಯು ಶಂಕರ ಪೂರ್ವದ್ದಾಗಿದ್ದರೆ, ಕಾಳಾ ಮುಖಾದಿ 
ಶೈವರು ಶಾಂಕರ ದರ್ಶನಗಳ ಸಮನ್ವಿತ ರೂಪಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ನೀಡಿದುದು 
ಸಹಜ. ಹೀಗೆ ದಾರ್ಶನಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಸ್ತಾರವಾದ ತಳಹದಿಯನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸಲು ಶಂಕರರ ಅಭಿಯಾನವು ಕಾರಣವಾಗಿ, ಮುಂದೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ವಿಚಾರ ಧಾರೆಗಳ ವರ್ಗಗಳು ಲೀನಗೊಂಡವು ಎಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 122 


ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನ ಕ್ರಮ 
ಕೆಲವು ಅನೇಕಾಂತ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು 


(ಪ್ರೊ.ಎ.ಕೆ. ರಾಮಾನುಜನ್‌ರವರ-ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನ ವಿಧಾನ ಇದೆಯೆ? 
ಎಂಬ ಲೇಖನಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ. ಲೇಖನ ಪ್ರಕಟನೆಯ ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ವರ್ಷಗಳ ಸಂದರ್ಭ) 


ಒಂದು ಜನಾಂಗ, ಪ್ರದೇಶ, ಸಮುದಾಯದ ಚಿಂತನವಿಧಾನ, 
ವಸ್ತು, ಮೌಲ್ಯ, ಪ್ರಕೃತಿ-ಸಂಸ್ಕೃತಿ ವಿಚಾರ ಸಂಬಂಧಿ 
ಯೋಚನಾಕ್ರಮದ ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುವಾಗ, ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಹತ್ತಾರು ಸಂಕೀರ್ಣತೆಗಳು, ವೈರುಧ್ಯತೆಗಳು ಬರುತ್ತವೆ. ಉದಾ 
- ಇಂಗ್ಲಿಷರ ಚಿಂತನವಿಧಾನ, ಯಹೂದ್ಯ ಯೋಚನಾಕ್ರಮ, 
ದಲಿತ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ, ದಾಕ್ಷಿಣಾತ್ಯ ಔತ್ತರೇಯ ವಿಚಾರಕ್ರಮ 
ಎ೦ದೆಲ್ಲ ಹೇಳುವಾಗ, ಸಹಜವಾಗಿ - ಸರಳೀಕರಣದ ಆಕ್ಷೇಪ 
ಬಂದೇ ಬರುತ್ತದೆ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ, ಅಥವಾ ಬೇರಾವುದೇ 
"ಚಿ೦ತ್ರಕ್ರಮ', ಸ್ಪ೦ದನ ವಿಧಾನ' ಒಂದು ಅಲ್ಲ. ಸರಳವೂ 
ಅಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಕಾಲ, ದೇಶ ಭೇದಗಳೂ, ಒಳಭೇದಗಳೂ ಇದ್ದೇ 
ಇವೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರದೇಶ, ಜಾತಿ, ಭಾಷೆಯ ಭೇದಗಳೂ 
ಕಾಲಾನುಗುಣ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳೂ ದೊಡ್ಡ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿವೆ. 
ಇಂಗ್ಲಿಷರನ್ನು ಕೇಳಿದರೆ-ಸ್ಕಾಟಿಷ್‌, ಐರಿಷ್‌ ಚಿಂತನ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಯಾರು. “ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ವಿಚಾರ ಸರಣಿ' 
ಅನ್ನುವಾಗ ಅಲ್ಲೂ ದೇಶ ಕಾಲಾದಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಗಳುಂಟು. 
ಹಾಗಾಗಿ, ಭಾರತೀಯ ವಿಚಾರಕ್ರಮ ಎಂಬ ಒಂದು 
ರೂಪೀಕರಣವೇ ಕೃತಕ ವಿದ್ವತ್‌ಸೃಷ್ಟಿ, ಒಂದು ವ್ಯರ್ಥಸಾಹಸ 
ಅನಿಸಲೂಬಹುದು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ-ಒಂದು ಜನಾ೦ದ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ 
ವಿಶೇಷತೆ, ದೀರ್ಫ ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಘಟಕಕ್ಕೆ ಒಂದು 
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ಸ್ಥೂಲ-ಸಾಮಾನ್ಯ ಯೋಚನಾಕ್ರಮ ಇದೆ ಎಂಬುದು ಅನುಭವ ಸತ್ಯ ಇದು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
Kh ಬರುವುದು ಬೇರೊಂದು ಜನಾಂಗದ ಜತೆ ಭೆಡನಾಡಲಸಗೇ ಅವರ ಜತೆ 
ವಾಸಿಸದಾಗ. ಈ ಲೇಖಕನಿಗೆ ಅಂತಹ ಅನುಭವ ಬಹು ಅಲ್ಲ. ಪರೋಕ್ಷಗಹಿಕೆ ಹೆಚ್ಚು 

ತ 

ಭಾರತೀಯ ಚಿ೦ತನಕ್ರಮ ಎ೦ಬ ಅನುಸಂಧಾನವು, ವಿಶಾಲಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ದಾರ್ಶನಿಕ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯವಾದ ಸಂಗತಿ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ಸ್ವಾಗತ, 
ಸ್ನೇಹ, ಪ್ರೀತಿಗಳ ದ್ಯೋತಕವಾದ ಕೆಲವು ಆಂಗಿಕ ಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸೋಣ. 
ಹಸ್ತಲಾಘವ, ನಮಸ್ಕಾರ, ಅಪ್ಪುಗೆ, ಏಕಹಸ್ತ ನಮಸ್ಕಾರ (ಸಲಾಂ) ಮೊದಲಾದವು 
ಇವೆಯಪ್ಪೇ? ಹಸ್ತ ಸಲಾಘವ ಈಗ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಸಕ ೈತವಾಗಿದ್ದರೂ ಬಹುಮಂದಿಗೆ 
ಅದು ವಿಲಕ್ಷಣವಾಗಿ, ನಗರದ, ಫಾರಿನ್‌ ನೇ ೫ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಸೈನ್ಯ 
ಸಂದರ್ಭ, ಧ್ವಜ ವಂದನೆಗಳ ಹೊರತು ಉಳಿದೆಡೆ ಸಲಾಂ ಎಂಬುದು ವಿನೋದವಾಗಿ, 
ವ್ಯಂಗ್ಯವಾಗಿಯೂ ಕಂಡೀತು. ಅದಾವುದೋ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಗತಕ್ಕೆ ಅತಿಥಿ - ಅತಿಥೇಯರು 
ಮೂಗಿಗೆ ಮೂಗು ಒರಸುವ ಕ್ರಮವಿದೆ. ನಮಗದು ವಿಲಕ್ಷಣ. ನಮಗೆ ತೀರ ಸಹಜವಾಗಿ 
ಕಾಣುವ, ಪ್ರಾಯಃ ಸರ್ವತ್ರವ್ಯಾಪಿಯಾಗಬಹುದಾಗಿದ್ದ ನಮಸ್ಕಾರ (ಕೈಜೋಡಿಸಿ ವಂದನೆ) 
ಏಶ್ಯದಿಂದ ಬಹಳ ಹೊರಗೆ ಹೋಗಿಲ್ಲ. ಕೆಲವೆಡೆ ಸ್ಪರ್ಶ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲೂ ವಿಶೇಷತೆ 
ಯುಂಟು. ಉದಾ: ಇಂಡೋನೇಶ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ತಲೆ ಮುಟ್ಟುವುದು ತೀರ 
ಆಕ್ಷೇಪಾರ್ಹವಂತೆ. ತಲೆ ಎಂದರೆ ದೇವಾಲಯದ ಶಿಖರ ಎಂಬ ಹಿ೦ದೂ ನಂಬುಗೆಯ 
ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಬಂದ ನಿಲುವು ಅದು. ಅಂದಹಾಗೆ ಇಂಡೋನೇಶ್ವಾದಲ್ಲಿ ಸಲುಗೆಯಿಂದ 
ತಲೆ ಮುಟ್ಟುವುದು ತೀರ ಆಕ್ಷೇಪಾರ್ಹವಂತೆ. ತಲೆ ಎ೦ದರೆ ದೇವಾಲಯದ ಶಿಖರ 
ಎ೦ಬ ಹಿಂದೂ ನಂಬುಗೆಯ ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಬಂದ ನಿಲುವು ಅದು. ಅಂದಹಾಗೆ 
ಇಂಡೋನೇಶ್ಯಾ, ಬಾಲಿಗಳ "ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು, "ಕೆಲವು ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ. ನಮ್ಮ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಅಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ ಬಂದ 
ಓರ್ವರು ನನಗೆ ತಿಳಿಸಿದ್ದರು. ಅಂದರೆ-ಒಂದು ಮತ, ಧರ್ಮ, ಕಥಾನಕ, ಸಂಪ್ರದಾಯ, 
ಘಟಕ ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾಗಿ ವಿಸ್ತರಿಸಿ, ಪಯಣಿಸಿ, ಹಬ್ಬಿದಾಗ ಭಿನ್ನ ರೂಪಗಳನ್ನು 
ತಾಳುತ್ತವೆ. ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಗುರುತು ಸಿಗದಷು ಬ್ಬ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗುತ್ತವೆ ಎ೦ಬುದು ಜಗದಾದ್ಯಂತ 
ಕಾಣುವ ನಿಯಮ. ಇದನ್ನು ಅನುಸ ಸರಿಸಿ-ಒಂದೊಂದು ಕಡೆಯ ವಿವಿಧ ರೂಪಾಂತರಗಳ 
ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿ, ಅದರ ಮೂಲವನ್ನು ಶೋಧಿಸಿದ್ದುಂಟು. 

ಈ 

ರಾಮ-ರಾವಣರಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಒಂದು ಕತೆ ಪ್ರತೀತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಶ್ರೀರಾಮನು, 
ಯುದ್ಧಾರಂಭಕ್ಕೆ (ಅಥವಾ ಸೇತುಬಂಧನದ ಆರಂಭಕ್ಕೆ) ಮಾಡಬೇಕಾದ ಪೂಜಾದಿ 
ಮಂಗಲಾಚರಣೆಗೆ, ಹವನಕ್ಕೆ ಪುರೋಹಿತರನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಿದ್ದಾನೆ, ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. 
ಪುರೋಹಿತರಿಲ್ಲದೆ ಪೂಜೆ ನಿಲ್ಲಬಾರದು ಎಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ, 'ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 'ನಾದ ರಾವಣನು 
ಅಲ್ಲಿ ಪುರೋಹಿತವೇಷ (ರೂಪುದಲ್ಲಿ ಬಂದು ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಸಿಕೊಟ್ಟು ಜಯವಾಗಲೆಂದು 
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ಆಶೀರ್ವದಿಸಿದ. ಮುಂದೆ ರಾಮನಿಗೆ ಜಯವಾಯಿತು. ಏನೀ ಕಥೆಯ ಅರ್ಥ? 
ಒಂದೇ ಅರ್ಥ ಇರಬೇಕಿಲ್ಲವಾಗಿ, ಹೀಗೆ ಅರ್ಥಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡಬಹುದು. ಇದು ಕರ್ಮತತ್ವದ, 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣದ ಮೀಮಾಂಸಾಪರವಾದ ಕತೆ. ಎಂತಹ ರಾಮನೇ ಆಗಲಿ, ಪೂಜೆ ಮಾಡದೇ 
ಕಾರ್ಯಾರಂಭ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ, ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ರಾವಣನೂ ಕರ್ಮಠ. ಆಚಾರ್ಯವ್ಯತ್ಯಯ 
ಬರಬಾರದೆಂಬುದರಿಂದ, ತನಗೆ ಅಪಜಯವಾದರೂ ಚಿಂತೆಯಿಲ್ಲವೆಂದು, ಪೌರೋಹಿತ್ಯ 
ಮಾಡಿದ. ಇಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದು ರಾವಣನ ಔದಾರ್ಯ. ವೈದಿಕ ಕರ್ತವ್ಯಪರತೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ರಾಮನ ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಜಯ ಎಂಬ ವಾದಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. ಪೂಜೆ ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆದರೆ, 
ಜಯ ಸಿಗುವುದು, ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲ-ಇದು ದೈವಲೀಲೆ, ರಾಮಾವತಾರದ ಸಂಕಲ್ಪ. 
ಹಾಗಾಗಿ ರಾವಣನೇ ಪುರೋಹಿತನಾದ. ಅವನಿಗೂ, ರಾಮನಿಂದ ಮರಣ (ಮೋಕ್ಷ) 
ಎ೦ಬ ಅಜ್ಞಾತಮನದ ಅರಿವಿತ್ತು ಅದರಿಂದ ಪ್ರಚೋದಿತನಾಗ ಪೌರೋಹಿತ್ಯ ವಹಿಸಿ 
ಕೃತಕೃತ್ಯನಾದ, ಇದು ಮಾಯಾವಿಲಾಸ. 

ಈ ಕಥೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಹೀಗೂ ಆಕ್ಷೇಪ ಹೇಳಬಹುದು. ಪರಮಜ್ಞಾನಿ, 
ವಿದ್ವಾಂಸನಾಗಿ 'ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ' ಆಗಿದ್ದ ಹನುಮಂತನಿಂದ ಪೌರೋಹಿತ್ಯ ಮಾಡಿಸಬಹುದಿತ್ತಲ್ಲ? 
ಯಾಕೆ ಮಾಡಿಸಲಿಲ್ಲ? ಅವನು ಕಪಿಯೆಂದೆ? ರಾವಣನೆಂತಹ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ? ಅವನು 
ಅರ್ಧ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ. ತಂದೆ ವಿಶ್ರ ವಸು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ತಾಯಿ ಕೈಕಸೆ ರಕ್ಕಸಿ. ಆತ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು 
ತಾಯಿಗಾಗಿ. `ಮಾತೃತೋ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥಾ' ಎಂಬ ನ್ಯಾಯದಿಂದ ಅವನು ರಾಕ್ಷಸನೇ.- 
ನಿಜಕ್ಕಾದರೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಅಪ್ರಸ್ತುತ. ಕಥಾರೂಪಕ್ಕೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹೊರುವ ಶಕ್ತಿಯೇ ಇಲ್ಲ. 

ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು, ಯಾವುದೇ ಪ್ರತಿಕೂಲದ ಎಣಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ, ನಿರ್ವಂಚನೆಯಿಂದ 
ನೀಡಬೇಕೆಂಬುದು ಮಾತ್ರ ಈ ಕಥೆಯ ಮುಖ್ಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಅದೇ ಭಾರತೀಯತೆ. 
ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಸ್ತವಿದ್ಯಾಗುರುವಾದ ದ್ರೋಣನು ತನ್ನ ವೈರಿಯ ಮಗನಾದ, 
ಮತ್ತು ತನ್ನನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲೆಂದೆ ಹುಟ್ಟಿದ ದೃಷ್ಟದ್ಯುಮನಿಗೆ ಅಸ್ತವಿದ್ಯೆ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟದ್ದೂ 
ಇದೇ. ನ್ಯಾಯದಿಂದ. ಶಾಪ, ವರ, ಮರಣ ಬೇರೆ; ವಿದ್ಯಾದಾನಕ್ಕೂ ಅದಕ್ಕೂ 
ತಾಳೆಹಾಕಬಾರದು-ಇದು ಹಜುತ್ವ 

ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಇಂತಹದೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕತೆ ಇದೆ. ಯುದ್ಧಾರಂಭಕ್ಕೆ 
ಯಾವ ದಿನ ಸೂಕ್ತವೆಂದು ದುರ್ಯೋಧನನು ಕಾಲಜ್ಞಾನಿಯಾದ, ಪಾಂಡವರಲ್ಲಿ 
ಕಿರಿಯನಾದ ಸಹದೇವನನ್ನು ಕೇಳಲು ಬಂದನಂತೆ. ಸಹದೇವ ಸತ್ಯಪಿಯನಾಗಿ ಸರಿಯಾದ 
ದಿನವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಲೂ ಇದ್ದ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅವನನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸಿ, ಒಂದು 
ದಿನ ಮುಂಚಿತವಾದ ಮುಹೂರ್ತ ಹೇಳಿಸಿದ. ಇದೂ ಒಂದು ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನಕ್ತಮ. 
ಇಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ದೋಷವಿಲ್ಲ. ಅವನು ನೀತ್ಯತೀತ, ಲೀಲಾವಿಗ್ರಹ, ಪಾ೦ಡವರಕ್ಷಕ, 
ದೇವರೇ ಎಂದು ಗ್ರಹಿಕೆ. ನಮ್ಮ ಸಾ೦ಪದಾಯಿಕ ಪಂಡಿತರು, ಈಗಲೂ ತಾವರಿದುದನ್ನು, 
ತಮ್ಮ ವಿರುದ್ಧವೇ ಬಳಸುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದೂ, ನಿರ್ಭೀತಿ ಮತ್ತು ನಿರ್ವಂಚನೆಯಿಂದ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. 
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ಭಾರತೀಯ ತಾತ್ಮಿಕ ಚಿಂತನೆಯ ಇನ್ನೊಂದು ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣ - ದರ್ಶನ 
ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ. ಬಹುಶಃ ಸರ್ವತ್ರ, ಕಾಣುವ ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷದೃಷ್ಟಿ ಇದು ಸಾಂಖ್ಯಮೂಲ 
ವಾದುದು. ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣು ಪೂರಕತೆಯೆಂಬುದು ದರ್ಶನ ಭಾವ ಸರ್ವಸ್ವಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು. ಇದರ ರೂಪಗಳೇ ಪಾರ್ವತಿ-ಪರಮೇಶ್ವರ, ಲಕ್ಷ್ಮೀನಾರಾಯಣ, ಬ್ರಹ್ಮ 
ಶಾರದೆ, ಶಚಿ-ಇಂದ್ರ, ರಾಧಾ-ಕೃಷ್ಣ ಮುಂತಾದ ಅಸಂಖ್ಯ ರೂಪಗಳು. ಗಣಪತಿ 
ಕೂಡ ಸಿದ್ಧಿ- ಬುದ್ಧಿ ರಮಣ. 


ವಾಗಾರ್ಥಾವಿವ ಸಂಪೃಕ್ತೌ ವಾಗರ್ಥ ಪ್ರತಿ ಪತ್ತಯೇ 
ಜಗತಃ ಪಿತರೌ ವಂದೇ ಪಾರ್ವತೀ ಪರಮೇಶ್ವರೌ ॥ 


ಬಹು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಕಾಳಿದಾಸ ವಿರಚಿತವಾದ ಈ ಶ್ಲೋಕವು, ಸ್ತ್ರೀ 
ಪುರುಷರನ್ನುವಾಕ್ಕು ಅರ್ಥಗಳಂತೆ ಅಭಿನ್ನ, ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿದ ಪರಂಪರೆಯ 
ಮೂರ್ಧನ್ಯವಾದ ರೂಪ. ವಾಕ್ಕು ಅರ್ಥ ಸೇರಿದಾಗ ವಾಗರ್ಥವೆಂಬ ಇನ್ನೊಂದೇ 
ಫಲ(ಸಂತಾನ) ವಾದ ಧ್ವನಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಅಂಶವೂ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಶ್ರೀ ಕೆ.ವಿ.ಸುಬ್ಬಣ್ಣನವರು ಒಮ್ಮೆ ಹೇಳಿದ ನೆನಪು. 

ಈ ಸಾಂಖ್ಯದೃಷ್ಟಿಪರವಾದ ಪಕೃತಿ-ಪುರುಷವೇ ಪೂರಕ ದ್ವಂದ್ವಾತ್ಮಕವಾದ ಚೇತನ- 
ಜಡ, ವಸ್ತು-ಚೈತನ್ಯ, ನಿಮಿತ್ತ-ಉಪಾದಾನ ಮೊದಲಾದ ದ್ವಂದ್ವಪರಂಪರೆಯ ಮೂಲ 
ಅಥವಾ ಸಾರ. ಇದಕ್ಕೆ ಸಾಧಕವಾಗಿ ಕಾಣುವ ಅಂಶವೆಂದರೆ ವೈದಿಕ ಪುರಾಣ ಮೂಲದ 
ಮೂರು ದಂಪತಿಗಳಾದ ಬ್ರಹ್ಮ-ಶಾರದೆ, ಲಕ್ಷ್ಮೀನಾರಾಯಣ, ಶಿವ-ಪಾರ್ವತಿಯರು. 
ಇವರಾರಿಗೂ ಔರಸವಾದ, ದಾಂಪತ್ಯದಿ೦ದ ಜನಿಸಿದ ಮಕ್ಕಳಿಲ್ಲ. ಇರುವುದಾದರೆ 
ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಅವರ ಸ೦ತತಿ. ಕಾರಣ, ಈ ಯುಗಳ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯು ತಾತ್ವಿಕ ಮತ್ತು 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವಾದದ್ದು. | 

ಸಾಂಖ್ಯಸಿದ್ಧಾಂತದ ಪ್ರಕೃತಿ(ಪ್ರಧಾನ) ಪುರುಷಾ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು, ದ್ವಿವಿಧಸತ್ತೆಯನ್ನು 
ಸಾಂಖ್ಯೇತರ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನವು ಅ೦ಗೀಕರಿಸಿವೆ. ಕಾರಣ: ಅದು ಭಾರತೀಯ 
ಭಾವದ ಒಂದು ಮೂಲ ಶ್ರುತಿ, ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ, ಮೌಲಿಕ ಕಲ್ಪನೆ. ಸಾಂಖ್ಯವಿರೋಧಿಗಳಿಗೂ 
ಇದರಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಇದೆ (ಉದಾ: ಶಂಕರರು) ಸಾ೦ಖ್ಯದ ಮೂಲ ಪುರುಷ ಕಪಿಲನಿಗೆ 
ಆದಿ ವಿದ್ವಾನ್‌ ಎಂಬ ಉಪಾಧಿಯಿದೆ ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. 

ಈ ಮೂಲದಿಂದಲೇ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಆಚಾರಾಂಗವಾದ "ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಧಿ'ಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಡೆ 
ಗಂಡ ಹೆಂಡತಿ ಭಾಗಿಗಳಾಗಬೇಕು. ಪತ್ನಿ ಇಲ್ಲದ ಯಜಮಾನತ್ವ (ಪುರೋಹಿತತ್ವುವು 
ಅಪೂರ್ಣ, ಅಮಾನ್ಯ ಎಷ್ಟೇ ಆಲಂಕಾರಿಕವಾಗಿರಲಿ, ಯಜಮಾನಿಗಿರುವ ಈ ಬಗೆಯ 
ಸ್ಥಾನ, ಹಕ್ಕು ಪ್ರಾಯಃ ಅನ್ಯತ್ರ ಪ್ರಾಚೀನ ಪರಂಪರೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲವೇನೋ. 
ಸ್ತ್ರೀವಾದದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಿಶ್ಲೇಷಕರು ಈ ಅಂಶವನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 

ಈ 
ಭಾರತೀಯ ಪರಂಪರೆಯ ಎರಡು ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ ಮತ್ತು ಔನ್ನತ್ಯದ ಚಿತ್ರಗಳಾದ 
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ಶ್ರೀರಾಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣರನ್ನು, ಎರಡು ಸ್ಪಂದನ ಮಾದರಿಗಳಾಗಿ ನೋಡಬಹುದು. ರಾಮನು 
ನೇರ, ಸರಳ, ಗಂಭೀರ, ಸಕಲಾದರ್ಶಗಳ ಮಾನವ ರೂಪ, ಮಾನವದೇವ. ದೇವರೆಂಬ 
ಸಕಲ ಗೌರವ ಅವನಿಗಿದ್ದರೂ ಅವನನ್ನು ನಾವು ನೋಡುವುದು ಮನುಷ್ಯನಾಗಿಯೇ। 
ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅವನ ಎಲ್ಲ ಹಂತಗಳ ಚರೈಯನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ವಿಮರ್ಶಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ 
-ಅದು ಭರತನ ಸಂದರ್ಭ ಇರಬಹುದು, ಶೂರ್ಪನಖಾ ಪ್ರಕರಣ, ವಾಲಿವಧೆ, 
ಸೀತಾಪರೀಕ್ಷೆ, ಪರಿತ್ಯಾಗಗಳಿರಬಹುದು-ಅವನೇಕೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ? ಸರಿಯೆ? 
ಮೊದಲಾಗಿ. ಅವನು "ಹೀಗಿರಬೇಕು' ಎಂದು ನಾವು ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತೇವೆ. ಏಕವಾಕ್ಕ, 
ಧರ್ಮನಿಷ್ಠನಾಗಿ ಅವನನನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅವನು ಪೂರ್ಣ ಅವತಾರಿ. 
ಇಳಿದವನಾದರೂ, ಬ೦ದ ಮೇಲೆ ಅವನು ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟಾಗಿ ತರ್ಕಶುದ್ಧನಾಗಿ ಇರಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಬಗೆಗೆ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಅವನ ಬಾಲ್ಯ, ಅವನ ಕಳ್ಳತನ, ಬಹುಪತ್ನೀವಲ್ಲಭತ್ವ 
ಎವಿಧ ತಂತ್ರಗಳು, ದರ್ಶನ, ಚಿತ್ರವಿಚಿತ್ರ ವರ್ತನೆಗಳು, ಶೃಂಗಾರ, ರಸಿಕತೆ - ಎಲ್ಲವೂ 
ನಮಗೆ ಪ್ರಿಯ. ಅವುಗಳಲ್ಲ "ನೈತಿಕ ಮೌಲ್ಯಮಾಪನ'ಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. "ಕೃಷ್ಣನೆಂದರೆ 
ಹಾಗೆ' ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ತೀರ್ಮಾನ. ಅವನು ಲೀಲಾಮೂರ್ತಿ, ಜೀವನಕ್ಕಿಂತ ಬಹ್ಮದ್ಗಾತ್ರ 
ಅನೈತಿಕ ಅಲ್ಲ ನೀತ್ಯತೀತ ಎಂದು ಸ್ವೀಕೃತ. ಹಾಗಾಗಿ ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ ನೃತ್ಯ, ಗೋಪಿಕಾ 
ಪ್ರಕರಣದ ವಿಲಾಸ, ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವನ ತಂತ್ರ ಉಪಾಯಗಳು-ಎಲ್ಲ ಅವನ 
ಮಹಿಮೆಗಳಾಗಿ ಪರಿಗಣನೆಗೊಂಡಿವೆ. 

ರಾಮ, ಕೃಷ್ಣ-ಆಪಾತತಃ ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ತೀರ ಎರುದ್ಧ ಸ್ವಭಾವದ, ವಿರುದ್ಧ 
ನಿಲುವಿನ ಈ ಮಹಾಪುರುಷರನ್ನು ನಾವು ಸಮಾನವಾಗಿ, ವಿರೋಧಾಭಾಸದ ಭಾವವಿಲ್ಲದೆ 
ಗೌರವಿಸುವುದು, ವಿಸ್ಮಯಕಾರಿ ಸತ್ಯ. ಕಾರಣ, ಅವೆರಡು ಪೂರಕ. ಎರಡು ಸೇರಿ 
ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನ, ಚಿ೦ತನವಿಧಾನದ ಸಮಗ್ರತೆ ಇರುವುದು. ಪ್ರಾಯಃ ಒಂದರಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲದುದನ್ನು ಇನ್ನೊಂದರಲ್ಲಿ ಪಡೆದು ಭಾರತೀಯ ಭಾವಕೋಶ ತೃಪ್ತಿಹೊಂದಿದೆ. 
ಈ ರಾಮಕೃಷ್ಣ ಪೂಜ್ಯತ್ವವು ಮುಗ್ಗತೆಯಲ್ಲ, ದಾರ್ಶನಿಕ ಪ್ರೌಢತೆ ಮತ್ತು ಔದಾರ್ಯ. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಒ೦ದು ಉಚ್ಚಬಿಂದುವಾಗಿ, ನಾಯಕ, ದಾರ್ಶನಿಕ, ಅವತಾರ 
ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿ ಗಣಿಸುವಾಗಲೂ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಲೈಂಗಿಕ ನೈತಿಕತ್ವದ 
ಬಗೆಗೆ ವರ್ಣಿಸುವಾಗ ಅವನೊಬ್ಬ ಕೃಷ್ಣ ಎ೦ದೋ, ಕೃಷ್ಣಲೀಲೆ ಎಂದೋ ವಿನೋದ 
ಮಾಡುವುದಿದೆ. ಯಾರೂ ಈವರೆಗೆ ಇದರಿಂದಾಗಿ ನಮಗೆ ನೋವಾಗಿದೆ, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಭಾವನೆಗೆ ಘಾಸಿ, ಅವಮಾನ ಎಂದು ಹೇಳಿದುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, ಆ ದಿನ ಬರಲಾರದೆಂದು 
ಹೇಳಲಾರೆವು. ಕಾರಣ, ಭೀತಿಮೂಲವಾದ ಆವೇಶ, ಏಕಪಕ್ಷೀಯ ರಾಜಕೀಯ 
ನಿಲುವುಗಳು ನಿರ್ಮಿಸಿರುವ ವಾತಾವರಣವು ಗಲಾಟೆಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೇನೋ. ಇರಲಿ. 

ಬಹುದೇವತಾವಾದ, ಬಹುದೇವತಾಪ್ರಧಾನವಾದಗಳು ನಮಗೆ ಸಹಜ. ಪಂಡಿತ 
ಮ್ಯಾಕ್ಸ್‌ಮುಲ್ಲರ್‌ ಹೇಳಿದ "ಏಕತಾದೇವತಾಪ್ರಧಾನ ಬಹುದೇವತಾವಾದ', 
ಗennothesimನ್ನೂ ದಾಟಿ ನಾವಿದ್ದೇವೆ. ಒಬ್ಬೊಬ್ಬನನನೂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ತಂ ವಿಷ್ಣುಸ್ವಂ 
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ಎಂದೂ ಸರ್ವೋತ್ತಮನೆಂದೂ ಸ್ತುತಿಸುತ್ತೇವೆ. ನಮಗೆ ಅದರಲ್ಲಿ ವಿಚಿತ್ರವೇನೂ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ, ಬೇರೆ ಚಿ೦ತನವಾದಗಳಿಗೆ ಇದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. “ಇದೇನಪ್ಪ ನೀವು 
ಒಬ್ಬೊಬ್ಬ ದೇವರನ್ನೂ ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಸರ್ವಕಾರಣ ಅನ್ನುತ್ತೀರಲ್ಲ? ಇದರಲ್ಲಿ ನಿಮಗೆ 
ವಿರೋಧಾಭಾಸ, ಗೊಂದಲ ಉಂಟಾಗುವುದಿಲ್ಲವೇ?' ಎಂಬ ಅವರ ಪ್ರಶೆಗೆ ನಾವು 
ನಗಾಡುತ್ತೇವೆ. “ನಿಮಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ” ಅನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಕೃಷ್ಣ 
ಭಜನಾಮಂದಿರಲ್ಲಿ ಸಕಲದೇವತಾ ಭಜನೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ದೇವಿಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ಈಶ್ವರ ಅಲ್ಲಾ ತೇರೇನಾಮ್‌ ಅಂದರೆ ಆಕ್ಷೇಪವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
6 

ಒಟ್ಟು ಭಾರತದ ಧಾರ್ಮಿಕ ದಾರ್ಶನಿಕ ಸ್ವಭಾವ ಸ್ವರೂಪಗಳು ಶಿವ ಪರವಾಗಿರು 
ವಂತಿವೆ. ಶಿವನ ಆವಾಸ ಹಿಮಾಲಯ, ಕೈಲಾಸ. ಹಿಮಾಲಯವೇ ಶಿವನ ರೂಪದ 
ಮೂಲವೂ ಇದ್ದೀತು. ಹಿಮವಂತನ ಮಗಳು ಅವನ ಪತ್ನಿ. ಅವನ ಗಣಗಳು, 
ಕಿರಾತತ್ತ್ವ, ಸಂಗೀತನಾಟ್ಯಲೀಲೆಗಳೂ ಹಾಗೂ ಅವನ ಪರಿವಾರದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸರ್ವಪ್ರಾಣಿ 
ಸಂಕೇತಗಳೂ (ವೃಷಭ, ಸಿಂಹ, ನವಿಲು, ಆನೆ, ಇಲಿ), ಗಂಗೆ, ತ್ರಿಶೂಲ, ಪಂಚಮುಖತ್ವ 
(ಪಂಚಭೂತ, ಪಂಚಕೃತ್ಯ), ಯೋಗೀಶ್ವರತ್ವ-ಇವೆಲ್ಲ ಬಹು ಅರ್ಥಸೂಚಕಗಳು. 
ಹಿಮಾಲಯದ ಪ್ರವೇಶದ ಹರಿದ್ವಾರ ಪ್ರಾಯಃ ಹರದ್ದಾರ-(ಹರ್‌ ದ್ವಾರ್‌-ಹಿ೦ದಿಯಲ್ಲಿ 
ಇದೇ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ರೂಪ)-ಇರಬೇಕು. 

ದೇಶದ ಮಧ್ಯಭಾಗದ ಉಜ್ಜಯಿನಿಯಲ್ಲಿ ಮಹಾಕಾಲನಾಗಿ ಅವನಿದ್ದಾನೆ. 
ಕಾಲಗಣನೆಯನ್ನೂ ಉಜ್ಜಯಿನಿ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿ ಗಣಿಸಿದರೆ (ಅಲ್ಲಿ ಸೊನ್ನೆ ಗಂಟೆ ಲೆಕ್ಕ) 
ಹೆಚ್ಚು ವೈಜ್ಞಾನಿಕವೆಂಬ ವಾದವೂ ಇದೆ. ದೇಶದ ತುದಿಯಲ್ಲಿ ರಾಮೇಶ್ವರನಿದ್ದಾನೆ. 
ಈತ ಶಿವನ ಲಿಂಗರೂಪವಾದರೂ ಸಾಕಾರ, ನಿರಾಕಾರ ಅರ್ಚನೆಯ ಅಸಾಧಾರಣ 
ಲಿಂಗ ಅದು (ಲಿಂಗವೆಂದರೆ ಕೇತನ, ಲಕ್ಷಣ) ಮೂರ್ತಿ ಅಲ್ಲ. ಅದು ದ್ಯಾವಾಪ್ರಥ್ವೀ 
ಸಮುಚ್ಚಯ. 

ಸಾಂಖ್ಯ, ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ ವೈಶೇಷಿಕ, ಮೀಮಾಂಸಾ, ವೇದಾಂತಗಳೆಂಬ ಆರು 
ವೈದಿಕ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತವು ಹೆಚ್ಚು ವಿಷ್ಣು ಪರ, ಉಳಿದವು ಹೆಚ್ಚು ಶಿವಪರ. 

ಈ 

ದರ್ಶನಗಳನ್ನು, ಸ್ತರ ಭೇದಗಳು ಮಾತ್ರ, ಆತ್ಯಂತಿಕವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಒಂದು 
ವಾದವಿದೆ. ಅದರಂತೆ, ಚಾರ್ವಾಕವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಕ್ಕೂ ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗವು ಪ್ರಕೃತಿಗೂ, 
ನ್ಯಾಯವೈಶೇಷಿಕವು ತಾರ್ಕಿಕ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗೂ ಸಪ್ತಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೂ, ಮೀಮಾಂಸವು 
ವೇದ-ಕರ್ಮಕ್ಕೂ, ವೇದಾಂತವು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಇವನ್ನು ಏಕದರ್ಶನದ ಷಣ್ಮುಖಗಳೆಂಬಂತೆ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧ 
ಜೈನ ದರ್ಶನಗಳು ವೇದಾಂತದ ಇನ್ನೊಂದು ದಿಕ್ಕಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳು ಎಂಬುದು 
ಪೂರಕವಾದ ವಾದ. 

ಇದನ್ನೇ ಮುಂದುವರಿಸಿ-ಚಾರ್ವಾಕವು ಪ್ರಥ್ವೀತತ್ವ್ವವನ್ನೂ ಮೀಮಾಂಸವು 
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(ಯಾಜ್ಞಿಕಮತವು) ಅಗ್ನಿಯನ್ನೂ ಅತಿಕರಿಸಿತು. ಬುದ್ಧನು ಆಕಾಶಕಲ್ಪದ (ಜ್ಞಾನೇನಾಕಾಶ 
ಕಲ್ಲೇನ) ಮೂಲಕ ಶೂನ್ಯವನ್ನು ಔಿನೀಧಸರರು, ಷಣ್ಣತಗಳು (ವೈ ೈಷ್ಣವ, ಶೈವ, ಕೌಮಾರ, 
ದೇವೀ, ಗಾಣಪತ್ಯ, ಸೌರ) ಮತೀಯ ಆರಾಧನಾ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತ ದೇವರನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಿದವು; ಆಗದ ಆಚಾರ್ಯ ಮಧ್ವರು ತತ್ತ್ವವಾದದಲ್ಲಿ ವಾಯುತತ್ತ ತ್ರ ಕ್ಕ ಮಹತ್ವವಿತ್ತರು. 
ಎಂಬ ಉಪವಾದವಿದೆ. (ಇದನ್ನು ನನಗೆ ತಿಳಿಸಿದವರು ಶ್ರೀಲಕ್ಷ್ಮೀಶ ತೋಳ್ಪಾಡಿ ಅವರು.) 

ಈ ರೀತಿಯ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧರು ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ. ವಿರೋಧಿಯಲ್ಲ. ಅದು 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ "ನೇಹನಾನಾಸ್ತಿಕಿಂಚನ' "ಸರ್ವಂ ಖಲ್ಲಿದ್ದಂ ಬ್ರಹ್ಮ'-ಎಂಬವುಗಳ 
ಅತಿಕರಣ-ವಿಸ ಸ್ಮರಣ. ಹಾಗಾಗಿ 'ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಪ್ರ ಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ (ಮಾರು ವೇಷದ 
ಬೌದ್ಧ) ಎಂಬ `ಉಪಾಧಿಯು ಒಂದು ಕ ನೇ ಆಗಿದೆ, ಅವರು ಅದನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ 
ಕೊಂಡರು ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಬೌದ್ಧ ವರ್ಸಸ್‌ ಶಂಕರ ಎಂಬಂತೆ ಬುದ್ಧ ಶಂಕರರನ್ನು 
ಮಹಾವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿ' ಮಂಡಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಕಾಲದ ವಾದವು ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೂ 
ನ್ಯಾಯ ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಈಗಲಾದರೂ ಬುದ್ಧನ ಪ್ರತಿಮೆ, ವಿಗ್ರಹಗಳನ್ನು ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಡುವಲ್ಲಿ, ಆದರಿಸುವಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರಿಗೆ ಆಕ್ಷೇಪವಿಲ್ಲ-ಎಂಬುದು ವಾಸ್ತವ ಅನುಭವ. 

ಪರಮ ವಿರೋಧಿಗಳೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ ದರ್ಶನಗಳು ಹೇಗೆ ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿ 
ಸಾಮರಸ್ಯಹೊಂದುತ್ತವೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. 
ಆಚಾರ್ಯ ಮಧ್ದರ ಎರಡು ಮಾತುಗಳು ಹೀಗಿವೆ-'ನಹಿನಾಮ್ನಿ ವಿಪ್ರತಿಪತ್ತಿಃ'. ವಿಷ್ಣುವೇ 
ಸರ್ವೋತ್ತಮ ಎಂದು ತಾನು ಹೇಳುತ್ತೇನಾದರೂ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಜಗಳವಿಲ್ಲ! 
ತತ್ತ್ವವಾದದ ಭಗವಂತನನ್ನು ಯಾವ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೂ ಕರೆಯಬಹುದು!-ಇದು 
ಕಡುವೈಷ್ಣವರೆಂದೇ ಗುರುತಿಸಲ್ಪಡುವ ಮಧ್ವರ ಮಾತು. ಹಾಗೆಯೇ-"ಪಾರಮಾರ್ಥೇನ 
ನಾಸ್ತೈವ ತದನ್ಯತ್‌ ತದ್ವಶ೦ ಯತಃ. ಅಂದರೆ, ಪರಮಾರ್ಥದಲ್ಲಿ, ಒಂದು ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಈ ಜಗತ್ತು ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಅಂದರೆ ಅದರಿಂದ-ಬಹ್ಮ ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ವಿಷ್ಣುವಿನಿಂದ-ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಏನೂ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು! ಅವನಿಂದ 
ಅದಕ್ಕೆ ಅಸ್ತಿತ್ವ, ಸ್ಥಿತಿಗತಿ ಎಲ್ಲವೂ ಇರುವವು. 

ಆತ್ಮವಸ್ತುವಿನ ವಿವೇಚನೆಗೆ ಬರುವಾಗ ದರ್ಶನಗಳು ಅದರ ರೂಪ ಪ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನೂ 
ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಹೇಳಿದರೂ, ಒಬ್ಬರು ಹೇಳುವ ಗುಣಗಳನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ಇನ್ನೊಂದರ 
"ಆತ್ಮಕ್ಕೆ' ಹೇಳುತ್ತಾರೆ ಅಷ್ಟೆ ಸುಖ, ದಾಖನಚರಥೆ; ಮೋಕ್ಷ ಸಂತೋಷ, ಜ್ಞಾನ, 
ಅಜ್ಞಾನ, ಮೋಹ. ವೈರಾಗ್ಯ ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯರು ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವು 
ಅನ್ನು ತ್ತಾರೆ. ಆತ್ಮವಾದಿಗಳು ಆತ್ಮಕ್ಕೆ Pe ತಳು ಮಾಯಾರೂಪ 
ಸವಾ ತಾಸಿಸಾವಕಕೋ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಶೂನ್ಯ ಅಥವಾ ಕ್ಷಣಿಕವಾದಿಗಳಾದ 
ಬೌದ್ಧರಾದರೋ ಈ ಗುಣ ಸ್ಪಭಾವಾದಿಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳು 
ಚಿತ್ತಕ್ಕೂ ಆಲಯವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ತಾತ್ಪರ್ಯ ಏನಾಯಿತು? ಶಬ್ದ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ಮಾತ್ರ. ಇದನ್ನೇ ಪರಿಭಾವಿಸಿ ಸಕಲದರ್ಶನ ಸಮನ್ವಯ ಸಾರದ ಅರ್ಕವಾಗಿ 
ಮಹಾವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರ ಅಭಿನವಗುಪ್ತಾಚಾರ್ಕರು ಹೇಳಿದ ಮಾತು ಹೀಗೆ : 
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ತೀರ್ಥಕ್ರಿಯಾ ವ್ಯಸನಿನಃ ಸ್ಪಮನೀಷಿಕಾಭಿರುತ್ಟೇಕ್ಷ್ಯ 
ತತ್ವಮಿತಿ ಯದ್‌ ಯದಮೀ ವದಂತಿ | 

ತತ್‌ ತತ್ವಮೇವ ಭವತೋಸ್ತಿ ನ ಕಶ್ಚಿದನ್ಯತ್‌ 
ಸಂಜ್ಞಾಸು ಕೇವಲಮಯಂ ವಿದುಷಾಂ ವಿವಾದ: ॥ 


ಜಗಕ್ಕೆ ಮಂಗಲವನ್ನೂ ಜ್ಞಾನ ತೀರ್ಥವನ್ನೂ ನೀಡುವ ಉತ್ಕಟಾಭಿಲಾಷೆಯುಳ್ಳ 
ಮನೀಷಿಗಳು ಯಾವ್ಯಾವುದನ್ನು ಒತ್ತುಕೊಟ್ಟು ಉತ್ರೇಕ್ಷೆ ಮಾಡಿ ತತ್ತ್ವವೆಂದು ಹೇಳಿದರೂ 
ಅದೆಲ್ಲವೂ ಸರಿಯೇ. ವಿದ್ವಾಂಸರೊಳಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಹೆಸರೆಂದು ನಾಮಪದದ 
ವಿವಾದವೇ ಹೊರತು ತಾತ್ತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ! ಪ್ರಾಚೀನರು ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು 
ಹೇಳುವಾಗಲೂ, ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಯಃ ಮೂಲತಃ "ಜ್ಞಾನ'ವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಅರ್ಥವೇ 
ಹೊರತು, ಒಂದು ಗ್ರಂಥವೆಂದಲ್ಲ. ಅಂದಿನ ಜ್ಞಾನ-ವಿಜ್ಞಾನವು ವೇದವೆನಿಸಿತ್ತು. ಅಷ್ಟೇ. 

ಇ 

ಸರ್ವಭಾವಸಮನ್ವ್ಹಯ, ಸರ್ವಮತಸಮನ್ವ್ಹಯಗಳ ಕುರಿತು ಭಾರತೀಯತೆಯ 
ನೆಲೆ ಏನು ಎ೦ಬಲ್ಲಿ ಹಲವು ಮಾರ್ಗಗಳಿವೆ. "ವಿವಿಧತೆಯಲ್ಲಿಯ ಏಕತೆ' ಎಂದು 
ಉಧೃತವಾದ ಪಂಡಿತ ನೆಹರೂ ಪ್ರಣೀತ ಸೂತ್ರವು, ಹಲವು ಸಲ ಹೇಳಿ ಕೇಳಿ ಸವೆದುದು 
ಅನಿಸಿದರೂ, ಅಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹಲವದರಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನೂ, ಒಂದರಲ್ಲಿ ಹಲವನ್ನೂ 
ಕಾಣುವುದು ಭಾರತೀಯತೆಯ ಸಹಜ ಸ್ವಭಾವ. ಸರ್ವವೇದ ಸ್ವೀಕಾರ, ಸಕಲವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಗೌರವ, ಕಲ್ಲು-ಹುಲ್ಲು-ಮಣ್ಣು-ಮರ-ಪ್ರಾಣಿ-ಆಯುಧ-ಪುಸ್ತಕ-ಜಲ-ಅಗ್ನಿ-ದೀಪ- 
ವಾಹನ-ಉಪಕರಣ-ವಸ್ತು-ಆಭರಣಾದಿ ಸಕಲದಲ್ಲೂ ದೇವಸಾನ್ನಿಧ್ಯವನ್ನು ಕಾಣುವ 
ಪಂಡಿತ ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆಲ್ಲ ಒಪ್ಪಿತವಾದ ಸರ್ವಬ್ರಹ್ಮ ವಾದವೂ ಇದರ ದಾರ್ಶನಿಕ 
ರೂಪ. ಅನ್ಯತ್ರ ಕಾಣುವಂತೆ, ದೇವರು ಮತ್ತು ಜಗತ್ತು ಪ್ರತ್ಯೇಕವೆಂಬ ವಿಭಕ್ತ ದೃಷ್ಟಿ 
ಭಾರತೀಯತೆಗೆ ಒಪ್ಪಿತವಲ್ಲ. 

ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ(ಕರ್ಮ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಕರ್ಮಫಲ) ವಾದವು ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಸಹಜ. 
ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿ ಹಲವರಿಗೆ ಕರ್ಮ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳ ವಿಚಾರ ಸಹಜ 
ನಂಬುಗೆಯ ಭಾಗವಲ್ಲ ಎಂಬ ಶ್ರೀ ಎ.ಕೆ. ರಾಮಾನುಜನ್‌ರವರ ನಿಗಮನವು ಮರಳಿ 
ಪರಿಶೀಲನೆಗೆ ಒಳಗಾಗಬೇಕಾದುದು. 
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ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನವಿಧಾನದ ಒಂದು ಮಾದರಿಯಾಗಿ ಹಿರಿಯ ರಾಜಕಾರಣಿ 
ಯೊಬ್ಬರ ಮಾತನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಬಹುದು. "ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಮುಸಲ್ಮಾನನಾಗಿ ಹುಟ್ಟುವ ಅಪೇಕ್ಷೆ ಹೊಂದಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದು ಮಾಜಿ ಪಧಾನಿಯೋರ್ವರು 
ಹೇಳಿದ್ದು ತೀವ್ರ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಉ೦ಟುಮಾಡಿತ್ತು ಅದರ ರಾಜಕೀಯ ಮುಖ, 
ಖಂಡನೆ ಏನೇ ಇರಲಿ. ವಾಸ್ತವತಃ ಅದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ದಾರ್ಶನಿಕ ಹೇಳಿಕೆ. 
ಹೇಗೆಂದರೆ, ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಆ ಆಸೆ! ಇಸ್ಲಾಂನಲ್ಲಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ, 
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ಹಿಂದುವಾಗಿಯೇ ಆ ಕನಸು ಕಾಣಬೇಕಷ್ಟೇ. ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಮುಕ್ತಾಯ, ಈಗ 
ನಾನು ಹಿಂದು ಎಂದೇ ಅದರರ್ಥವಲ್ಲವೇ? 
9 

ದಾರ್ಶನಿಕ ಮತೀಯ ಭಾವಗಳು ಹೇಗೆ ಜನಾಂಗದ ಕೆಲವು ಸಹಜ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಂತರ್ಗತವಾಗಿರುತ್ತವೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆ. ನಮ್ಮನ್ನಾಳಿದ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಒಂದು 
ದೊಡ್ಡ ಸದ್ದುಣವೆಂದು ಗುರುತಿಸಲ್ಪಡುವ ಸಮಯಪಾಲನೆಯೆಂಬುದು ನಾವು ಅಗತ್ಯ 
ಅನುಕರಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಗುಣ. ಬೇರೇನೇನೋ ಪ್ರಭಾವಗಳನ್ನು ಅವರಿಂದ ನಾವು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದೇವೆ, 
ಸಮಯಪಾಲನೆ ಕಲಿಯಲಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ, ಅಷ್ಟು ಗಟ್ಟಿಗರಾದ ಅವರಿಗೆ ಅದನ್ನು ನಮಗೆ 
ಕಲಿಸಲಾಗಲಿಲ್ಲ. ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ, ನಾವು ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಉಳ್ಳವರು, 
ಹಾಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ಕೆಲಸಗಳು, ಸರ್ಕಾರಿ ಕೆಲಸಗಳು-ಪತ್ರೋತ್ತರ, ರಸ್ತೆ ರಿಪೇರಿ, ಸಾಲಪಾವತಿ 
-ಎಲ್ಲವೂ ನಿಧಾನ, 'ಸಮಯವಿದೆಯಲ್ಲ' ಎಂಬ ಭಾವ. 

ಶುಚಿತ್ವದ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಬಹು ವಿಲಕ್ಷಣ. ಮಡಿ-ಮೈಲಿಗೆ ಹಲವು ಕಡೆ, ಹಲವು 
ಸಂದರ್ಭಗಳ್ಲಿ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟು. ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯಂತಹ ಭೀಕರ ಸಂಗತಿಗೂ ಅದೇ ಮೂಲ. 
ಆದರೆ, ಅದು ತೀರ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಜಾತಿಗತವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಶೌಚವನ್ನು ಬಹಳವಾಗಿ ಆಚರಿಸುವವರು 
ವಾಸ್ತವತಃ ಸರ್ವತ್ರ ಅದನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬಹಳ ಕೊಳಕಿನ ಮಧ್ಯೆಯೇ ನಮ್ಮ 
ಮಡಿಮೈಲಿಗೆಯ ಆಚರಣೆಗಳಿವೆ. ಶ್ರೀ ಅನಂತಮೂರ್ತಿ ಅವರ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ 
ಪೂಜೆಗೆ ಹೋಗುವವನು ತನ್ನ ಮಡಿ ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಜಿರಳೆ ಇದ್ದುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿ 
ಅದನ್ನು ರಭಾಡಿಸಿ ಉಟ್ಟುಕೊ೦ಡ ವಿಷಯ ಬರುತ್ತದೆ. ಹಾಗಾಗಿ-ನಮ್ಮದು 
ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಮಡಿಯಾದ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸ್ವಚ್ಛತೆ, ಕಸಕಡ್ಡಿ ವಿಲೆವಾರಿ, ರಸ್ತೆಯ 
ಸ್ವಚ್ಛತೆ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮವೇ ಇಲ್ಲದ ವಿಚಿತ್ರ ಶೌಚ. ಇದು ಸಾಮಾಜಿಕ-ದಾರ್ಶನಿಕ 
ವಿಚಾರ. ಹಾಗಾಗಿ ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿ ಶ್ರೀ ನರೇಂದ್ರ ಮೋದಿ ಅವರ ಸ್ವಚ್ಛ ಭಾರತ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ದೊಡ್ಡ ಅಡ್ಡಿಗಳಿವೆ. 

ನಮ್ಮ ದೇಶಕ್ಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿ ಅನ್ಯತ್ರ ಕಿಂಚಿತ್ತಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಕಾಣುವ೦ತಹದು ಜಾತಿ 
ಮತ್ತು ದಲಿತತ್ವ ಇದು ಸಹಜ, ಅದಿಲ್ಲದಿರುವುದು ಅಸಹಜ ಎ೦ಬಷ್ಟು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅದು 
ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಭಾಗವಾಗಿದೆ. ಅದರ ಅಕಡೆಮಿಕ್‌ ವಿವರಣೆಗಳು ಏನೇ ಇದ್ದರೂ, ಪ್ರಧಾನತಃ 
ದಲಿತತ್ತ್ವ ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ನಿಯಮಗಳು ನಾವು ದೊಡ್ಡದೆನ್ನುವ ನಮ್ಮ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ದೊಡ್ಡ ಕಳ೦ಕಗಳು. 
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ಒಟ್ಟು ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕುರಿತು ಪ್ರೊ. ಪಾದೆಕಲ್ಲು ನರಸಿ೦ಹ 
ಭಟ್ಟರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಒ೦ದು ಪ್ರಸ್ಥಾನವು ಬಹಳ ಚಿ೦ತನೀಯವಾಗಿದೆ (ಭಾರತೀಯ 
ಸಂವೇದನೆ, ಸಂವಾದ, ಗೋವಿಂದ ಪೈ ಸಂಶೋಧನ ಕೇಂದ್ರ, ಉಡುಪಿ 2012 ಸಂ. 
ಪಾದೇಕಲ್ಲು ವಿಷ್ಣುಭಟ್ಟ). ಒಂದು ವಿಸ್ತೃತ ಮತ್ತು ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ, ಅವರ ವಾದದ 
ಸರಳೀಕೃತ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಹೀಗೆ: 
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ಭಾರತೀಯ ಚಿಂತನೆಗೆ ಪ್ರತಿನಿಧಿ ಭಾರತೀಯ ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆ. ಸಂವೇದನೆಯ 
ಮೀಮಾಂಸೆಗೆ ಶ್ರುತಿಯೇ ಆಧಾರ. ಶಾಸ್ತ್ರ-ಕಾವ್ಯ, ಜಾನಪದ-ಶಿಷ್ಟ ಇವು ಭಿನ್ನವಲ್ಲ. 
ಅಲಂಕಾರ, ಧ್ವನಿ, ರಸ ಇವೆಲ್ಲ ಸಾರತಃ ನಂದೇ. presses ಬಂದುದೇ, 
ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತವಾದುದೇ ಭಾರತದ ಸಕಲ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪರಂಪರೆ. ಇಲ್ಲಿ ವಾಸ್ತವತಃ 
ಹೊಸ ಉತ್ಪತ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಮಾತ್ರ ಇದೆ. ಹಾಗಾಗಿಯೇ ಭಾರತೀಯರದು ಎಲ್ಲೆಡೆ 
ಅದ್ವೈತ ದೃಷ್ಟಿ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಚಿಂತನೆ. ಕವಿಗಳು ತಮ್ಮ ಹೆಸರನ್ನು ಹೇಳದಿರುವುದು, 
ಇತಿಹಾಸದ ವಿವರಗಳ ಬಗೆಗೆ ಪ್ರಾಚೀನರು ಬಹಳ ಲಕ್ಷ್ಯವಹಿಸದೆ ಇದ್ದುದು, ಪುರುಷಾರ್ಥ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಹಂತಗಳಾಗಿರುವುದು, ರಸ-ಧ್ವನಿಗಳು ಮೂಲತಃ ವೈದಿಕವಾಗಿರುವುದು — 
ಇವೆಲ್ಲ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಎಂಬ ಭಾವದಿಂದ ಬಂದಿವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ, ಅನುಭವ 
ಮುಖ್ಯ, ಸ್ವಸ೦ವೇದನೆ ಮುಖ್ಯ. ಸರ್ವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಐಕ್ಯ, ಸರ್ವ ಅನುಭಾವಗಳ ಬಕ್ಕ 
- ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆಯ ಸಾರ. 

ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಡುವಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕೃತಜ್ಞತೆ, "ಸಾರಿ' ಎಂಬ ಕ್ಷಮಾಯಾಚನೆ, 
ಶುಭಾಶಯ ಕೋರಿಕೆ-ಇವು ಇರಲಿಲ್ಲ ಇವು ಆಗಂತುಕ. ಹಾಗಾದರೆ ನಮ್ಮದು 
ಕೃತಜ್ಞತಾಹೀನ ಸಮಾಜವೇ? ಹಾಗಲ್ಲ, ಉಪಕಾರವು ಕರ್ತವ್ಯ ನೀನೇ ನಾನು ಎಂಬುದು 
ಮೂಲಚಿಂತನೆ. ಕ್ಷಮಾಯಾಚನೆ ತೀರ ವಿಶೇಷ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ. ಉಳಿದಂತೆ 
ಹಾ', "ತೊಂದರೆಯಾಯಿತೆ', 'ಛೆ'-ಇವು ಮಾತ್ರ ಇರುತ್ತವೆ. ಕಾರಣ, ಪ್ರಮಾದಗಳೂ 
ಸಹಜವೆಂದು ಗ್ರಾಹ್ಯ. ಹಬ್ಬವೇ ಶುಭ, ಅದನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಆಚರಿಸಬೇಕು, 
ಶುಭಾಶಯಕೋರಿಕೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲವೆಂದರ್ಥ. ರತಿಯ ಕ್ಷಮಾಗುಣವೂ 
ಸರ್ವಂಭರಿತ್ಸವೂ ಭೂಷಣವಾಗಿರುವ ಹಾಗೆ, ದೂಷಣವೂ ಆಗಿದೆಯೆಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ತುಂಬ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಸಾಕು. 
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ಶೂನ್ಯ ನೀನೇ ಎಲ್ಲ' ಎಂಬಂತೆ ಪದ್ಯಗಳೂ ಇವೆಯಷ್ಟೇ? ಈ ಶೂನ್ಯದಂತಹ ಅದ್ಭುತ 
ಪೂರ್ಣತ್ವದ ಕಾರಕವಾದ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇ ಚೆ ಮೂಡುತ್ತದೆ? ಅದಕ್ಕೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಇತಿಹಾಸವು 
ಕಾರಣ. ಶೂನ ೈ-ಪೂರ್ಣಗಳ ಭಾವನೆಯು ಕಾರಣ. 

Resets ಮಹತೋಮಹೀಯಾನ್‌, 'ಶೂನ್ಯತಾ ವಜ್ರ ಮುಚ್ಕತೇ', 

'ಸರ್ವಖಲ್ವಿದಂ ಬ್ರಹ್ಮ, 'ಸಾಕ್ಷೀ ಚೇತಾ ಕೇವಲೋ ನಿರ್ಗುಣಶ್ವ-ಮೊದಲಾದ 

ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳಿರುವ ಪ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿಯಷ್ಟೆ ಶೂನ್ಯವು ಹೆಚ್ಚು ಪೂರ್ಣವೆನಿಸುತ್ತದೆ. “ನನು 
ಭವತಿ ಕದಾಚಿತ್‌ ಪೂರ್ಣತಾ ಶೂನ್ತತಾಯ್ಕೆ?(ಕೆಲವೊಮೆ-ಶೂನ್ಯತೆಯಿಂದಲೇ ಪೂರ್ಣತ್ವ 
ಒದಗುವುದು!))-ಇದು ಪಿ. ನರಸಿಂಹ ಭಟ್ಟರ ಒ೦ದು ಸೂತ್ರ ಶ್ಲೋಕ. 
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ಓಂಕಾರದಿಂದ ದೇವಿ, ದೇವಿಯಿ೦ದ ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳ ಅವಿರ್ಭಾವ-ಎಂಬ ಒಂದು 
ವಿಚಾರ ಶ್ರೀದೇವಿ ಕತೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಇದೂ ಶೂನ್ಯತಾ ಮೂಲವೇ. ವಿಶ್ವರೂಪ ಕಲ್ಪನೆ, 
ಶೇಷ ಕಲ್ಪನೆಗಳೂ ಇದರದೆ ಮಗ್ಗುಲುಗಳು. ಶೇಷದಲ್ಲಿ ಭಗವಂತ ಪವಡಿಸಿದ್ದಾನಂತೆ. 
ಶೇಷ ಎಂದರೆ ತಿಳಿದಷ್ಟು ಮತ್ತೂ ತಿಳಿಯದೆ ಉಳಿದದ್ದು, ಅನಂತ, ಅಜ್ಞಾತ, ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಶೇಷಕ್ಕೆ ಅನಂತವೆಂದೂ ಹೆಸರು. ವಿಷ್ಣುವು ಅನಂತಶಯನ. ಅವನ ಬಗೆಗಿನ ತಿಳಿವು 
ಸ್ವಲ್ಪ. ವಿಕಾಸಗೊಂಡು ಮುಂದಕ್ಕೆ ಬಂದಿರುವ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಅದರ ಜ್ಞಾನ ಅನಂತ. 
ಅದು "ಸರ್ಪ', ಅ೦ದರೆ ಮುಂದೆಮುಂದೆ ಹರಿದು ಹೋಗುತ್ತ ಇರುವಂತಹದು. 
ಅದಕ್ಕೆ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲ. “ಬಗೆದದ್ದು ತಾರೆ, ಉಳಿದದ್ದು ಆಕಾಶ” (ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ ಅಡಿಗರ 
ನುಡಿತ) ಇದು ಸತತ ಶೂನ್ಯ ಸಂಪಾದನೆ. 
| 9 
ಚೊಕ್ಕದಾದ ಡಿಸೈನ್‌, ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟು ಮಾರ್ಬಲ್‌ ತಿಳಿಯ ಬೆಳ್ತನ ಮತ್ತು ಅದ್ಭುತ 
ವಿನ್ಯಾಸಗಳಿಂದ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ತಾಜಮಹಲ್‌ ಕಟ್ಟಡವನ್ನು ಐರೋಪ್ಯರು ವಿಶ್ವದ ಏಳು 
ಅದ್ಭುತಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಎಂದರು. ಆದರೆ ಅವರಿಗೆ ಬೃಹದಾಕಾರದ ಆಕಾಶ ಸ್ಪರ್ಧಿಯಾದ 
ತಂಜಾವೂರಿನ ಬೃಹದೀಶ್ವರ ದೇವಾಲಯವಾಗಲಿ, ಬೇಲೂರು-ಕಂಚಿಕ್ಷೇತ್ರಗಳಾಗಲಿ 
ಮತ್ತು ಅಂಥ ಇನ್ನೂ ಹಲವು ಭವ್ಯ ರಚನೆಗಳಾಗಲಿ ಅದ್ಭುತ ಅನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಕಾರಣ 
ಏನು? ಓರಣದ ವಾಸ್ತವವಾದಿ ರಚನೆಗಳು ಐರೋಪ್ಕರಿಗೆ ರೂಢಿ. ಗ್ರೀಕ್‌ ರೋಮನ್‌ 
ಶೈಲಿಯ ಕಟ್ಟಡಗಳು, ವಾಸ್ತವ ಮಾನವರೂಪೀ ದೇವತಾ ಶಿಲ್ಪಗಳು, ಸರಳವಾದ 
ಲಂಬ- ತ್ರಿಕೋಣ-ಗೋಲ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಮಿಶ್ರಣಗಳು-ಅವರ ಕಲಾನುಭವವನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿದ್ದುವು. ಆ ಕಣ್ಣುಗಳಿಗೆ ಬೃಹದೀಶ್ವರ ದೇವಳವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಮೆಚ್ಚಲು 
ಆಗಲಿಲ್ಲವೇನೋ. 
ಮಹಾಭಾರತದ ಒಟ್ಟು ಸ್ವರೂಪ-ಅಂದರೆ ದೀರ್ಫಕಥೆ, ದೊಡ್ಡಗಾತ್ರ, ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ 
ಹೋಗುವ ಕಥಾಪ್ರವಾಹ, ಕತೆಯೊಳಗೆ ಕತೆ- ಇವನ್ನು ನೋಡಿದ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಾರೋ 
-ಅದು ಏಕಕೃತವಲ್ಲ, ಕಾವ್ಯವಲ್ಲ, ವಿಚಿತ್ರ-ವಿಕಾರ(ಗೊಟೆಸ್ಕ್‌) ಅಂದರಂತೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಭಾರತೀಯ ವಿಚಾರಗಳ ತಜ್ಞರಾದ ಓರ್ವ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರೇ(ರೊಮೈನ್‌ ರೋಲಾ?) 
ಹೇಳಿದ್ದು-"ಅಷ್ಟಭುಜದ ದೇವಿಯನ್ನು, ವಿಶ್ವರೂಪದ ಬಹುವಿಧ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಅರ್ಥಮಾಡದವನಿಗೆ ಮಹಾಭಾರತವೂ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ವೈಚಿತ್ರ್ಯ, ಬಹುಮುಖಿತ್ವ, 
ಅವಾಸ್ತವ ಸೌಂದರ್ಯಗಳು ಭಾರತೀಯತೆಯ ಪ್ರಾಣ' (ಅನುವಾದ ಅಲ್ಲ, ಸಾರಾಂಶ) 
ಶೂನ್ಯ-ಪೂರ್ಣವಾದ, ಸರ್ವವೂ ದೇವಮಯ ಎಂಬ ಗಹಿಕೆ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನದ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ರೂಪ ಅನೇಕಾ೦ತವಾದ. ಇದು ಜೈನ 
ತರ್ಕದ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ನಿಲುವು. ಇದನ್ನು ಸ್ಯಾದ್ವಾದವೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಸ್ಯಾತ್‌' 
ಅಂದರೆ ಪ್ರಾಯಶಃ, ಹೇಗೋ ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಎಂದು ಅರ್ಥ. "ಅಸ್ಲಿ'(ಇದೆ), 
'ನಾಸಿ' (ಇಲ್ಲ), "ಅವಕ್ತವ್ಯಂ' (ವಿವರಿಸಲು ಅಸಾಧ್ಯ, ಅನಿರ್ವಚನೀಯ)-ಈ ಮೂರು, 
ಒಂದು ವಿಷಯದ ಬಗೆಗೆ ಸಂಭಾವ್ಯವಾದ ನಿಲುಮೆಗಳು. ಸ್ಯಾದ್ವಾದದ ಪಕಾರ, 
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ಖಚಿತವಾಗಿ ಏನೂ ಹೇಳಲಾಗದು. ಬಹುಶಃ ಇರಬಹುದು(ಸ್ಯಾತ್‌ ಅಸ್ತಿ), 
ಇಲ್ಲದಿರಬಹುದು(ಸ್ಕಾತ್‌ ನಾಸ್ತಿ, ಬಹುಶಃ ವಿವರಿಸಲು ಅಸಾಧ್ಯ (ಸ (ಸ್ಕಾತ್‌ ಅವಕ್ತವ್ಯಂ)-. 
ಹೀಗೆ. ಕಾರಣ, ಸತ್ಯದ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳು ಅನ೦ತ. ಹೀಗೆಯೇ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವು 
ಕಥನ ಅಲ್ಲ. ಬದಲಾಗುವಂತಹದು. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ನಾಲ್ಕನ್ನೇ ಏಳಾಗಿ ವಿಸ್ತರಿಸಿ 

ಸಪ್ಪಭಂಗೀ ನಯ/ನ್ಯಾ ಯವು ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. ಈ ಏಳು “ಬಹುದು'ಗಳಿಂದ 
ಕೋ ಬ? ಸಮನ್ವಯ ಮಾಡಬಹುದು. ಇದು ಬಹುತ್ವದ ವೈಶಾಲ್ಯ. ಇದು 
ವಾದದಲ್ಲಿ ರ ಚ ಸ್ವೀಕಾರದ ಮೂಲಕ ದಾರ್ಶನಿಕವಾಗಿ ರಾ ನೋವುಂಟು 
ಮಾಡದ ಅಹಿಂಸೆಯ BE ಆಗಿದೆ. ಬೌದ್ಧ ತರ್ಕಗಳನ್ನು ಬಹುವಾಗಿ ಪುರಸ್ಕರಿಸುವ 
ಅರ್ವಾಚೀನ ಚಿಂತನ ಪದ್ಧತಿಗಳು, ಚಳವಳಿಗಳು, ಈ ಭಂಗ ಪ್ರಣೀತವಾದ 
ಸಪ್ಪಭಂಗೀ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಗಮನಿಸಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ಆಶ್ಚರ್ಯಕರ. 

ಈ 

ಈ ಅನೇಕಾಂತವೆಂಬ ಸರ್ವಾತ್ಮಕ ವಾದವು-ಒಂದೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ 
ನಿಜವೆನ್ನುವ ನೀತಿಯು-ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನದ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕವಾದ ಮಾದರಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿದೆ. ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮುಗ್ಧ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಿಯಾಗಿರುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಭಾರತೀಯನ 
ಹಾಗೆ ಈ ವಾದವೂ ಇದೆ. 

ಇಂದ್ರಜಾಲ(ಮ್ಯಾಜಿಕ್‌), ಗೊಂಬೆಯಾಟ ಮತ್ತು ಚದುರಂಗದಾಟ(ಚೆಸ್‌) ಇವು 
ಭಾರತೀಯ ಮೂಲದ ಪ್ರಕಾರಗಳೆಂಬ ಬಲವಾದ ಒಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತವಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ 
ಇರುವ ಇಂದ್ರಜಾಲಿಕನ ವೇಷ, ಬೊಂಬೆಯಾಟದ ಕೆಲವು ವಿವರಗಳು, ಚೆಸ್ಸು ಆಟದ 
ಸ್ವರೂಪಗಳು ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳು. ಈ ಮೂರು ಭಾರತೀಯತೆಯ ಮೂರು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು. ಜಗತ್ತು ಶಕ್ತಿಯ, ದೇವರ ಮಾಯಾಜಾಲ ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ. 
ಅದು ದೇವರೆಂಬ ಸೂತ್ರದಾರನ ಗೊಂಬೆಯಾಟ(ಗೊಂಬೆಯಾಟವಯ್ಯ ಈ 

ಹ್ಮಾಂಡವು) ಎಂಬುದೂ, ಭೂತ ಸರ್ವಸ್ಸವೂ ದೇವರ ಕೈಗೊಂಬೆಗಳು ಎಂಬುದೂ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಅಭಿಮತ. ಹಾಗೆಯೇ, ಬುದ್ಧಿ ವೆ ೈಭವದ ಗೆಲುವು ಚತುರಂಗದಾಟ; 
ಮರಾಠಿಯಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ 'ಬುದ್ಧಿಬಳಾಚಾ ಖೇಳ' ka ಹೆಸರಿದೆ. ಬುದ್ಧಿವಾದದ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ, ಬುದ್ಧಿಕ್ರೀಡೆಯ ಅನುಸಂಧಾನವು ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸಿನ ಒಂದು ಮೌಲ್ಯ 
ಈ 

ನನ್ನ ಸೀಮಿತ ಅನುಭವ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕಂಡ ಭಾರತೀಯತೆಯ ಎರಡು ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಮಾದರಿಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದು ಯಕ್ಷಗಾನ. ವಿಶಾಲಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಭಾರತದ 
ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಚೀನ ರಂಗಭೂಮಿ ಪ್ರಕಾರಗಳು, ಬಯಲಾಟಗಳು, ಅವೆನ್ನೆಲ್ಲ "ಅಖಿಲ 
ಭಾರತೀಯ ಯಕ್ಷಗಾನ' ಎನ್ನೋಣ. ಕಾರಣ, ಅವೆಲ್ಲ ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಹು ರೀತಿ. 
ಆಟಗಳು, ದೇವರ. ಆಟಗಳೂ Ee ಅವು ಕಲೆಯ, ಶಾಸ್ತವೆ, ಶಿಷ್ಟವೆ, ಜಾನಪದವೆ : 
ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ರಸಿಕನಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಎಲ್ಲವೂ ಅದರಲ್ಲಿದೆ. ನಾಟ್ಯ, ಗಾನ, ' 
ಮಾತು, ಗೀತೆ, ವೇಷ. ನೀತಿ, ಕಥೆ, ಪುರಾಣ, ತತ್ತ್ವ. ಹಾಸ್ಯ, ಜೀವನದ ಬಣ್ಣಗಳೆಲ್ಲ 
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ಅದರಲ್ಲಿವೆ. ಸರ್ವದೇವತಾ ಸಮಾನತೆ ಇದೆ. ಭಾರತೀಯ ಭಾವದ ಸರ್ವವರ್ಣಗಳ 
ಮುಕ್ತ ವಿಲಾಸವಿದೆ. ಇದು ನೈಜ ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನದ ರೀತಿಯಾದುದರಿಂದಲೆ 
ಬಯಲಿನ ಬಯಲಾಟಗಳು, ಬಹುಕಾಲದಿ೦ದ ಸರ್ವತ್ರ ರೂಪಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಈಗಲೂ 
ಜನಪ್ರಿಯವಾಗಿವೆ, ಬದುಕಿನ ಅ೦ಗವಾಗಿ ನಿಂತಿವೆ. 

ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತ-ಈಚೆಗೆ ನಮ್ಮನ್ನಗಲಿದ ಆತ್ಮೀಯ ಹಿರಿಯರಾದ ಯು.ಆರ್‌. 
ಅನಂತಮೂರ್ತಿ ಅವರು, ಸರ್ವಾಗಮ ಸ್ವೀಕಾರದ ಒಂದು ಮಾದರಿ. ಅವರು ಹಳ್ಳಿಗ, 
ನಾಗರಿಕ, ಸ್ಥಳೀಯ, ಅಂತಾರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಎಲ್ಲ ಹೌದು. ರಾಜಕೀಯ, ತತ ತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ, ಕಲೆ, 
ಶಿಕ್ಷಣ ವಿಮರ್ಶಕತ್ನ ತ್ವ, ಮುಗ್ಧತೆ, ಆಕರ್ಷಕತ್ವ ವಿರೋಧ, ತುಂಬು ಸ್ನೇಹ, ಪ್ರಬಲವಾದ 
ಪಾತ್ರತೆ-ಎಲ್ಲವೂ ಅವರಲ್ಲಿದ್ದುವು. ಅವರ SETS ಹಾಗೆಯೇ. ಭಾರತೀಯವಾದ 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಒ೦ದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಾಚಿ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಹಾಗೆ ಅನ೦ತಮೂರ್ತಿ ಇದ್ದವರು. 
ಇದು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾವು ನೆನಪಿಸಲೇ ಬೇಕಾದ ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಗೌರವ 
ಕೇತನ. 

ಕ್ಷೇತ್ರ ಮಹಾತ್ಮ್ಯದ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಚತವಾದ ಪೌರಾಣಿಕ ಪಾತ್ರಗಳಿರುತ್ತವೆ, ಆದರೆ 
ಆ ಪಾತ್ರಗಳ ಕಾರ್ಯ-ಮಹಿಮೆಗಳು ಅಪರಿಚಿತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಅಂತಹ ಒಂದು ಕಥೆಯಲ್ಲಿ 
ರಾಕ್ಷಸನೊಬ್ಬನ ವಧೆಗಾಗಿ, ಭೀಮಸೇನನಿಗೆ ಗಣಪತಿಯು ಒಂದು ಖಡ್ಗವನ್ನು 
ಅನುಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಖಡ್ಗಕ್ಕೆ ಅಪಾರ ಮಹಿಮೆ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳಿರುತ್ತವೆ. ರಾಕ್ಷಸನ 
ವಧೆಯೂ ಆಗುತ್ತದೆ. 

ಇದನ್ನು ಕೇಳಿದ ಒಬ್ಬರು “ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಇದ್ದ ಖಡ್ಗವು ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ 
ಇರಲಿಲ್ಲವೇ? ಅದನ್ನು ಭೀಮನು ಬಳಸಿದ್ದರೆ, ಕೆಲವೇ ಕ್ಷಣಗಳಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧವು 
ಮುಗಿಯುತ್ತಿತ್ತು. ಅಲ್ಲದೆ, ಭೀಮನಿಗೆ ಖಡ್ಗವನ್ನೇಕೆ ಕೊಡಬೇಕು? ಗದೆಯನ್ನು 
ನೀಡಬೇಕಿತ್ತಲ್ಲವೆ?' ಎಂದರು. ಆಗ ಒರ್ವ ಹಿರಿಯರು "ನೋಡಿ ಅದೇ ನಿಮಗೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ಖಡ್ಗ ಕೊಟ್ಟದ್ದು. ಈ ಕಥೆಗೆ ಮಾತ್ರ. ಗದೆ 
ಅವನಲ್ಲಿದೆ ಯಾರೂ ಕೊಡುವುದು ಬೇಡ ಹಾಗಾಗಿಯೆ ಖಡ್ಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟದ್ದು. 
ಮತ್ತೇ ನೋಡಿ, ಅದು ಕ್ಷೇತ್ರ ಮಹಾತ್ಮೆ ಅದು ಹಾಗೇ... ತಿಳ್ಕೊಳ್ಳಿ..' ಎಂದರು. 

ಭಾರತೀಯತೆಯೂ ಹಾಗೆಯೆ. ಅದು "ಹಾಗೆಯೆ... ಎನ್ನಬೇಕಷ್ಟೆ ಅದೇ ಭಾರತ 
ಕ್ಷೇತ್ರ ಮಹಾತ್ಮೆ 

ಈ 

ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನಕ್ಕೆ ಉತ್ತಮ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿರುವ ವಿಷ್ಣು ಸ ಸಹಸ್ರನಾಮದ 

ಕುರಿತು, ಕೊನೆಯ 'ೇಖನದಲ್ಲಿ ಬಂದು 'ಅಂಶವನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 135 


ನಂಬಿಕೆ, ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಿಲ್ಲದ ದೇಶ 
ಎಲ್ಲಾದರೂ ಇದೆಯೇ? 


ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಪರಂಪರಾಗತ ರೂಢಿಯಂತೆ ಏಕೆ ಬಳಸುತ್ತೀರಿ 
ಎಂದು ನಟ, ಚಿಂತಕ ರಾಹುಲ್‌ ಬೋಸ್‌ "ವಿಐಪಿ ಕಾಲಂ'ನಲ್ಲಿ 
ಪಶ್ನಿಸಿದ್ದರು. ಆ ಕುರಿತ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಡಾ. ಜಯಕೃಷ್ಣ ನಾಯಕ್‌ 
ಅವರು ಅತ್ಯಂತ ಸಮರ್ಪಕ. ಪೌಢ ಅಧ್ಯಯನಯುಕ್ತ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಉದಯವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಮಂಡಿಸಿದ್ದರು. ಅದಕ್ಕೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿ ಕೆಲವು ಅನಿಸಿಕೆಗಳು. (ಉದಯವಾಣಿ) 
ವೈಚಾರಿಕತೆ, ಎಡಪ೦ಥ, ಜನಪರತೆ, ಮಾರ್ಕಿಸಂ, 
ಸೆಕ್ಯುಲರಿಸಂ ಮುಂತಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ, 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಅದೇ ಅತಿರೇಕ ಮತ್ತು ಅಪಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಾಗಿ ಎಲ್ಲ 
ಬಗೆಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಆಚರಣೆ, ಸಂಕೇತ, ಸೊಬಗು, ಅಂದ 
ಚೆಂದಗಳನ್ನು ಕತ್ತಿಬೀಸಿ ನಿರಾಕರಿಸುವ "ವಿಚಾರವಾದ'ದ ಹಿಂದೆ 
ಇರುವುದು ಏನು? ಬರಿಯ. ವೈಚಾರಿಕತೆಯೇ, ಅಲ್ಲ ಸುಪ್ತ 
ಗೂಢ ಉದ್ದೇಶಗಳೇ? ಎಂಬ ಸಂದೇಹ ಬರುತ್ತದೆ. ಮತ- 
ಧರ್ಮ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 'ಮೌಢ್ಯ, “ಕೋಮುವಾದ' 
ಅನ್ನುವವರು ತುಂಬ ಏಕಮುಖವಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರ ಆಚಾರ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲೂ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗಳಲ್ಲೂ ತುಂಬ 
ವೈರುಧ್ಯಗಳೂ ಜಾಣ ಸಮಜಾಯಿಷಿಗಳೂ ಇವೆ. 
ಕುತೂಹಲದ ವಿಚಾರವೆಂದರೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವೈಚಾರಿಕ 
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ವಾದಿಗಳು, ಬಹುತ್ನವಾದಿಗಳು ಬುದ್ಧಿ ಹೇಳುವುದು "ಹಿಂದು'ಗಳಿಗೆ. ರಾಜಕೀಯ- 
' ಸಮಾಜ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಶಬ್ದಗಳ ಮರೆಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಉಪದೇಶ-ಬೈಗುಳಗಳ ಹಿಂದೆ 

ಇರುವುದು ಹುಸಿ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಸೆಕ್ಕುಲರಿಸ೦ ಮತ್ತು ತೆಳುವಾದ "ಎಡ ಮೂಲಭೂತವಾದ. 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಆಚರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತೀಯ(ರಿಲಿಜೀಯಸ್‌). ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ(ಕಲ್ಲರಲ್‌) ಎಂಬ 
ವಿಂಗಡನೆ ಹಲವು ಬಾರಿ ಕಷ್ಟ ಹಿಂದೂ ಎಂಬುದು ಆ ಅರ್ಥಗಳ ಮತ-ಧರ್ಮಾಚಾರ 
ಪ್ರಣಾಲಿ ಅಲ್ಲ. “ಏಕದೇವ, ಏಕಪ್ರವಾದಿ, ಬಹುಪಾಲು ನಿಶ್ಚಿತ ಆಚರಣೆ, ಏಕಗಂಥ ಪ್ರಧಾನ” 
ಎಂಬ ರೀತಿಯ ಸಮುದಾಯವೂ ಅಲ್ಲ. ಕಳೆದ ಶತಮಾನದ ಮಧ್ಯದವರೆಗೂ"ಹಿಂದೂ' 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಜ್ಞರು, ಜನಾಂಗ (1೩೦9), ಸಮುದಾಯ 
(community), ಜೀವನ ವಿಧಾನ ವೈವಿಧ್ಯ (Way of life) ಎ೦ದೆಲ್ಲ ಸರಿಯಾಗಿಯೇ 
ಗುರುತಿಸಿದ್ದರು, ಹಾಗೆ ಬರೆಯುತ್ತಲೂ ಇದ್ದರು. ಈಗ ರಾಜಕೀಯ ಶಬ್ದಾವಳಿ ಮತ್ತು 
ಎಡ ಮೂಲಭೂತವಾದ ಪ್ರಸಾರವಾದ ಬಳಿಕ ಇದು ಬದಲಾಗಿ ಹಿಂದೂ ಎಂಬುದು 
ಧಾರ್ಮಿಕ (ಮತ) ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಾಗಿ ಪ್ರಯುಕ್ತವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇದು, ಒಂದು 
ವಿಶಾಲವಾದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರಂಪರೆ. ಎಲ್ಲವೂ 'ಅವೈಚಾರಿಕ, ಬಲಪಂಧೀಯ, ಶೋಷಕರ 
ಹುನ್ನಾರ' ಎಂಬಿತ್ಯಾದಿ ತೀರ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವುಗಳಿಂದ ಬರುವ ಚಿಂತನೆ ಅಥವಾ 
ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕ ತನಗಾಗದವರನ್ನು ಸದೆಬಡಿಯುವ ಯೋಜನೆ. 

ಮತಧರ್ಮ (ರಿಲಿಜನ್‌) ಸುಧಾರಣೆ ಆಗಲೇಬೇಕು. ಮೌಢ್ಯಗಳು, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಅಪವ್ಯಯ, ಮತೀಯ ದರೋಡೆಗಳು ಬಹಳ ಇವೆ. ನಿಜ. ಕಳೆದ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತೀಯ ಸುಧಾರಣೆಯ ಯತ್ನಗಳು, ದಿಟ್ಟ ಕ್ರಾಂತಿಗಳು 
ಆಗುತ್ತಲೇ ಬಂದಿವೆ. ಹಳೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ವೈವಿಧ್ಯ, ಸೌಂದರ್ಯ, ಗಹನತೆ, ಕಲಾ 
ವಿಸ್ತಾರ, ರಸ, ಕಸ, ವೈರುಧ್ಯ ಎಲ್ಲವೂ ಹೆಚ್ಚು ಇರುತ್ತದೆ. ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನೂ 
ನಿರಾಕರಿಸುವುದು ಸುಧಾರಣೆಗೆ ದಾರಿಯಲ್ಲ. ಸೆಕ್ಕುಲರ್‌ ಎನ್ನಲ್ಲಡುವ ಸೆಲ್ಯೂಟ್‌, 
ಟೇಪು ಕತ್ತರಿಸುವಿಕೆ, ಕೇಕು ತುಂಡರಿಸುವಿಕೆ, ಕೈಕುಲುಕಾಟ, ಬಗ್ಗಿ ಗೌರವಿಸುವುದು 
ಇವುಗಳಲ್ಲೂ ಮತೀಯ ಮೂಲ ಇರಲಾರದೆ? 

ರಿಲಿಜನ್‌ ನಿರಾಕರಣೆ ಎಂದುಕೊಂಡು ಹೂ ಮುಡಿಯುವುದು, ರಂಗೋಲಿ, 
ನಮಸ್ಕಾರ, ಹಾರಾರ್ಪಣೆ, ದೀಪಜ್ವಲನ ಎಲ್ಲಾ ಬಿಡಬೇಕೆ? ಕೊನೆಗೆ ಉದ್ಭಾಟನೆ 
ಯಾಕೆ? ಧ್ವಜವಂದನೆ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದಿನ, ಪ್ರತಿಜ್ಞಾ ಸ್ವೀಕಾರ, ಮಹಾತ್ಮರುಗಳ ಜಯಂತಿ, 
ಚಿತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾಲೆ ಹಾಕುವುದು, ಡಿನ್ನರು, ಚಹಾಕೂಟ, ಸತ್ಕಾರ ಎಲ್ಲವೂ ಮೌಢ್ಯ ಮತ್ತು 
ಮತೀಯ ಅಲ್ಲವೇ? 

ಅಲ್ಲಸಂಖ್ಯ-ಬಹುಸಂಖ್ಯ ವಿಚಾರವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ 
ಎಳೆ ತರುವುದು ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ವೈಚಾರಿಕ ಬ್ಲಾಕ್‌ ಮೇಲ್‌ ಅಷ್ಟೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯರ 
ರಾಜಕೀಯ ಉದ್ದೇಶವಿಲ್ಲದ, ನೈಜ ಪಾರಂಪರಿಕ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸಾರಾಸಗಟು 
ಅಪಚಾರ, ಮೂಢ, ಅಸಂಸ್ಥೃತ ಎಂದು ಜರೆಯುವುದು ಎಂಥ ಜನಪರತೆ, ಎಂಥ 
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ವೈಚಾರಿಕತೆ? ಭಾರತೀಯ ಮತಧರ್ಮ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮಾದಿಗಳ ಸತ್ಕಾಸತ್ಯ ಚರ್ಚೆ ಇರಲಿ, ' 
Sree ಆದರೆ ಅವು ಏರಿದ ಎತ್ತರವನ್ನು ಮಹತ್ವ, ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಗಳನ್ನು ಕ್ಷುದ್ರ 
ಗೊಳಿಸುವುದು ಎಂಥ ವಿಚಾರವಂತಿಕೆ? ಜತೆಗೆ ತರ್ಕಕ್ಕಾಗಿ ಬರುವ ಬಂದನ ಪ್ರಶ್ನೆ- 
ಎಲ್ಲ ಮತಧರ್ಮ, ದೇಶ, ಸಮುದಾಯಗಳ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕತೆಗಳನ್ನು ಇದೇ ತೀವ್ರತೆಯಿಂದ 
ಖಂಡಿಸುತ್ತೀರಾ? 

ಸಂಕೇತಗಳಿಲ್ಲದೆ, ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಆಚರಣಾರೂಢಿಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜ, ಸಮುದಾಯ, 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಇವು ಎಲ್ಲಿವೆ? ಸಂಕೇತಗಳ ವಿನಾಶಕ್ಕೆ ಹೊರಟ ಮತಗಳು ದೊಡ್ಡ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು 
ಆರಾಧಿಸುತ್ತವೆ ಅಷ್ಟೆ! ದಿಕೂಜೆ, ಸಂಖ್ಯಾಪೂಜೆ, ಸಂಕೇತ ಪೂಜೆ ಇವೂ ಮೂರ್ತಿ 
ಪೂಜೆಗಳೇ ತಾನೆ? 

ಮತಧರ್ಮಗಳಿಗಿರುವಂತೆ ವೈಚಾರಿಕತೆಗಳೆಂಬ ಮತಗಳಿಗೂ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 
ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಗುರುತು ಐಡೆಂಟಿಟಿಗಳನ್ನು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸೌಂದರ್ಯಾಂಶಗಳನ್ನು ಈಗೀಗ 
ವಿಚಾರವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಹಲವರು ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮತಧರ್ಮಗಳ ಉಗ್ರ ಖಂಡನೆ 
ಮಾಡುವವರೂ ಶ್ರಾದ್ಧಾದಿಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವುದೂ "ಅದು ವೈಯಕ್ತಿಕ' ಎಂದು ಅದನ್ನು 
ಸಮರ್ಥಿಸುವುದೂ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

ಆಸ್ತಿಕ, ನಾಸ್ತಿಕ ಎಂದೇನು? ಅಂತಹ ಮತಾಚಾರಿ ಭಕ್ತನೇನೂ ಅಲ್ಲದ ನಾನು- 
ಪಿತೃ ಶ್ರಾದ್ಧದಲ್ಲಿ ನನ್ನಣ್ಣನೊಂದಿಗೆ ಸೇರುತ್ತೇನೆ, ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತೇನೆ. ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದೆ ಅಲ್ಲ. 
1 ಕವಗ ಸೇರುತ್ತೇನೆ. ಅದನ್ನು ಹಿರಿಯರ ಬಗೆಗಿನ ಗೌರವಾರ್ಪಣೆ 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಅನ್ನಬಹುದು. ಕೌಟುಂಬಿಕ ಶಿಷ್ಟಾಚಾರ "ಅನ್ನಬಹುದು. ಅದು ವಿಮರ್ಶಕನ 
ನೋಟವನ್ನು ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿದೆ. 

ವೈಚಾರಿಕತೆ ಎಂದರೆ, ಕೇಳುವವರಿಗೇ ಹೇಳುವುದಲ್ಲ. ಮೃದು ಗುರಿ (508 
target) ಗಳನ್ನು ಹೊಡೆಯುವ ಹುನ್ನಾರವೂ ಅಲ್ಲ. ಬಹುತ್ತವಾಗಲಿ, ಔದಾರ್ಯವಾಗಲಿ, 
ಸೆಕ್ಯುಲರಿಸಂ ಆಗಲಿ-ಒಂದು ನಂಬುಗೆ, ಸಿದ್ಧಾಂತ ಬದ್ದತೆ ಆಗಬೇಕು. ಹೊರತು 
ವರಸೆ-ಸ್ಟಾಟಜಿ ಅನುಕೂಲ ಸಿಂಧು, ಆಗಬಾರದು. ವೈಶಾಲ್ಯದ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳವರಿಗೆಯೆ 
ವೈಶಾಲ್ಯದ ಉಪದೇಶ ಕೊಡುವಿಕೆಯನ್ನು, ಉಪದೇಶಕರು ಆತ್ಮಾವಲೋಕನ ಮಾಡಬೇಕು. 
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ಪ್ರತಿಪ್ರಸ್ಥಾನ-ಅನುಸಂಧಾನ 


ಪೀಠಿಕೆ 

ಹಿರಿಯ ವಿದ್ವಾಂಸರಾದ ಶ್ರೀ ಪಾದೇಕಲ್ಲು ನರಸಿಂಹ 
ಭಟ್ಟರ "ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ' ಎಂಬ ಒಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕ 
ನೋಟದ, ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷಿ ಬರಹಕ್ಕೆ, ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಬರೆಯುವ 
ಈ ಯತ್ನವು ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ, ಪ್ರತಿಪಾದಿತ ವಿಷಯ 
ದೊಂದಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ, "ಭಾರತೀಯತೆ' 
ಯೊಂದಿಗಿನ ಅನುಸಂಧಾನದ ಯತ್ನದ, ಒಂದು ಸಂದರ್ಭವೆಂದು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇದನ್ನು, ಬರಹಕ್ಕೆ ಪರ ಅಥವಾ 
ವಿರೋಧವೆಂಬ ನೆಲೆಗಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಲು ಕೋರಿದೆ. 


ಸಾರಾಂಶ 

ನನಗೆ ಅರ್ಥವಾಗಿರುವಂತೆ ಆ ಬರಹದ ಸಾರಾಂಶ 
ಹೀಗೆ-"ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ' ಎಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಂವೇದನಾ 
ಕ್ರಮವೊಂದಿದೆ. ಅದನ್ನು, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಮೂಲಕವೂ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಬಹುದಾದರೂ, ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸಾಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಮೂಲಕ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಫುಟವಾಗಿ ನೋಡಬಹುದು. ಆ ನೋಟಕ್ಕೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರ-ಕಾವ್ಯ, ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮೃತಿ-ಪುರಾಣ-ಮೊದಲಾಗಿ ಎರಡೋ, 
ಹಲವೋ ಸ್ತರಗಳು ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರೂ, ಅದನ್ನು ಏಕಘನವಾಗಿ 
ಶ್ರುತ್ಯಾಧಾರಿತವಾಗಿಯೇ ನೋಡುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಸೂಕ್ತ. ಶಾಸ್ತ್ರ- 
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ಕಾವ್ಯ ಎಂಬ ವಿಭಿನ್ನ, ಅಥವಾ ಎರುದ್ಧವೆಂದು ಕಾಣುವ ನೋಟಗಳು ಕೇವಲ 
ಸಾಂದರ್ಭಿಕ. ಅತ್ಯಂತಿಕವಾಗಿ ಸಂವೇದನೆಯ ವ್ಯಕ್ತತೆ ಎಂಬುದು ಒಂದೇ. ಇಲ್ಲಿ 
ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ಅಥವಾ ವಿಕಾಸವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಒತ್ತುಕೊಟ್ಟರೆ 
ಅದು ಅನುಚಿತ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ದಾರಿತಪ್ಪಿಸುವಂತಹದು. ಈ ವರೆಗಿನ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ರಮಕ್ಕಿಂತ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿ, ಆದರೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಸುಪ್ತವಾಗಿ ಬಂದೇ ಇರುವ ನಿಗಮನಗಳನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸದೆ, 
ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆಯನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿದರೆ-ಶುತ್ಯುಕ್ತ, ಶುತ್ಯೇತರಗಳು ಜಸು ಭಾರತೀಯ 
ಚಿ೦ತನಕ್ರಮಕ್ಕೆ ಇದು ಸಹಜ. ಕಾವ್ಯಸ೦ವೇದನೆಯ ಅನುಸಂಧಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಬಗೆಯ 
ವಿಧಾನ ಸರಿಯೋ ತಪ್ಪೋ ಎಂಬುದು ಬೇರೆ ವಿಚಾರ. ವೇದಾಧಾರಿತ ಚಿಂತನ 
ಪ್ರಧಾನವಾದ ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರ-ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ಆತ್ಯಂತಿಕವಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಸಂವೇದನಕ್ರಮದಿಂದ, ಕಾಣುವುದೂ, ಅದಕ್ಕನುಕೂಲಿಸಿದ ಕಾವ್ಯ-ಕಲಾದಿಗಳು ಅಲ್ಲಿ 
ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದೂ ಅನಿವಾರ್ಯ ಸಹಜ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. ಆದುದರಿಂದ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ 
ಭಿನ್ನಮಾರ್ಗಗಳು ತೋರಿಕೆಗೆ ಮಾತ್ರ ಭಿನ್ನ. ಆತ್ಯಂತಿಕವಾಗಿ ಅವು ಒಂದೇ ಚಿಂತನದ 
ಮಜಲುಗಳು ಅಥವಾ ಮುಖಗಳು. ರಸ, ಭಾವ, ದ್ವನಿ, ಅಲಂಕಾರ, ಗುಣ 
ಮೊದಲಾದುವು ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ, ದ್ರವತ್ವವನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ, ಆನಂದ- 
ಆಹ್ಲಾದಾನುಭವದ ಹೆಸರುಗಳಷ್ಟೆ ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದ ಮೊದಲಾದ ವೈದಿಕ ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲೆ, 
ವೇದವೇದಾಂಗಗಳಲ್ಲೆ ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆಯ ಮೌಲಿಕತತ್ತ್ವ ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ಇತ್ತು ಆ 
ಬಳಿಕ ಬಂದ ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯು ಅವ್ಯಕ್ತದ ವ್ಯಕ್ತೀಭವನ ಮಾತ್ರ. 
ವಸ್ತುವಿಗಿಂತ ಅದರ ಜ್ಞಾನವೇ ಮುಖ್ಯ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಅಂತತಃ ಕೇವಲ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳೇ 
ಎ೦ಬ ನಿಲುವೂ ಭಾರತೀಯತೆಗೆ ಸಹಜ. ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಐಕ್ಯ ಎಂಬುದೇ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂವೇದನೆಯ ಜೀವ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಕಾವ್ಯ ಮೀಮಾಂಸೆ ಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯಗಳ ನೇರ 
ಪ್ರಾಯೋಗಿಕ ಅನ್ವಯ ಅಶಕ್ಕ. ಸಕಲಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಒಟ್ಟು ಅನ್ವಯದ ವಾಗಿಯೇ 
ಅದನು  ಬಳಸಬಹುದತ್ಟೆ ಇನ್ನೊ ೦ದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ-ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸಾ 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಒಂದು ಬಗೆಯಿಂದ "ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಅದ್ವೆ ಪತೆ ವೇದಾಂತದ್ದೆ 
ಇನ್ನೊ ೦ದು ಪ್ರಕಾರ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅದು ತಾತ್ತಿ ಮೆ ಮತ್ತು ತದಗುಣವಾಗಿ 
ಕ್‌ ಸಂವೇದನೆಗೆ ಆಧಾರ-ಇದಿಷ್ಟು ಲೇಖನದ ನನ್ನ ಅನುವಾದ. 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
1. ಅಸಾಧಾರಣ-ಆಕರ್ಷಕ 

ಈ 'ಸಕಲಶಾಸ್ತ್ರಪ್ರತಿಪಾದಿತ ಏಕಘನ-ಪ್ರಕಾರಾ೦ತರಮಾತ್ರವಾದ'ವು ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆಗೂ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಪ್ರೇರಿಸಿದರೂ, ಇದೊಂದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ ವಾದ, 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಯಾದ ಮತ್ತು € ಲೇಖಕರೇ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಅಧ್ಯಯನಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸುವ 
ವಾದ ಎಂಬುದಲ್ಲದೆ, `ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವುದೂ ಹೌದಲ್ಲ!' ಎನಿಸುವಂತೆ ಕಾಣಿಸುವಷ್ಟು 
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ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿದೆ. ಜತೆಗೆಯೇ, ಭಿನ್ನವಾದ ನಿಲುವನ್ನು, ಇದು “ನಿನ್ನ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ರಮದಲ್ಲೆ 

ಇರುವ ಮೌಲಿಕ ದೋಷದಿಂದ ಹೊರಟದ್ದು, ನೀನು ನೋಡುವ ರೀತಿ ಪೂರ್ತಿ 
ಬೇರೆ ಆಗಬೇಕು' ಎಂದು ಅದು ಹೇಳಿ, ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿವಾದವನ್ನು ಮೂಲದಲ್ಲೆ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತದೆ. (ಇದನ್ನೇ-ಪ್ರೊ. ಕೆ.ವಿ. ನಾರಾಯಣ ಅವರೂ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ.) ಆದರೆ, 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಠಜನಾಂಗದ ಸಂವೇದನ ವಿಧಾನವನ್ನು, ಅದರೊಳಗಿನ "ಮೌಲಿಕ'ವಾದ 
ಪರಿಕರಗಳಿ೦ದಲೂ, ಸೂಚನೆಗಳಿಂದಲೂ ಅರ್ಥೈಸಬೇಕೆಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಒತ್ತಿಹೇಳಿ 
ವಿನೂತನವಾದ ವಿಚಾರವೊಂದನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸುವಲ್ಲಿ "ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ” 
ಸಶಕ್ತವಾಗಿದೆ. 


2. ಅದ್ವೈತವೇದಾಂತಾಧಾರಿತ 

ಈ 'ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ'ಯ ಪಕ್ಷವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ಮಾಯಾವಾದದ ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಅದ್ದೆ ನೈ ತವೇದಾಂತದ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ ಉದ್ಭೂತವಾದದ್ದು. ಅದ್ರೆ ನೈತ ವೇದಾಂತವು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಹಾಗೆ, ಇಲ್ಲೂ ಕೂಡ, ಉಳಿದ ವಾದಗಳನ್ನು ಸಂವೇದನ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು 
ಆಂಶಿಕ ಅಥವಾ ಹ೦ತ, ಅಥವಾ ಮುಖ ಎಂದು ನಕ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ, ತಾನು ಅದರ 
ಸಾರಗ್ರಾಹಿ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಐಕ್ಕಪ್ರತಿಪಾದಕವಾದ ಮಾದರಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ. 

ಇದರ ವಿಮರ್ಶೆಗೆ, ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಮತ್ತು 'ಭಾರತೀಯ ಸ೦ವೇದನೆ' ಲೇಖಕರ 
ನಿಲುವಿನಂತೆ, ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆಯ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ದಾಟಿ, ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರದ ಕಡೆ 
ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ * ೈದಿಕದರ್ಶನ' ಗಳಲ್ಲಿ, (ಸಾರತಃ ಅವೈ ದಿಕಗಳೂ 
ಸೇರಿ) ವೇದಾಂತವೇ ಪೂರ್ಣದಶರ್ನವೆಂದೂ, ತತ್ರಾಪಿ ಅದ್ವೈತವೇ AR 
ಭಾವಿಸುವ ವಾದವು ತರ್ಕಸಮ್ಮತವೇ? ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಪದ್ಭತಿಯಿಂದ ಒಂದು ದರ್ಶನದ 
ನಿಲುವಿಗೆ ಉಳಿದವನ್ನು ಒಗ್ಗಿಸಿ, ಬಗ್ಗಿಸಿ, ಭಿನ್ನಾಂಶಗಳನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿ, ಗೌಣವಾಗಿಸಿ, 
ವಾದಿಸುವುದು ಬೇರೆ. ಆದರೆ ಪ್ರತಿಪಕ್ಷೀಯವಾದಗಳ ಕೇಂದ್ರೀಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯು 
ಎರುದ್ಧವಾಗಿದ್ದರೆ, ಇಂತಹ ಸಮನ್ಹಯವು ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. ವೇದ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತ 
ಮಾರ್ಗಗಳ ವೈರುಧ್ಯವು ಅಪರಿಹಾರ್ಯ ವೇದ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಮಂತ್ರ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಾತ್ಮಕವಾದ 
ಭಾಗದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖವೆನಿಸಿದ ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾ ಶಾಸ್ತ್ರವು ವೇದಾಂತದ 
(ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನೇ ಮುಖ್ಯವೆಂದೂ, ಉಳಿದುದನ್ನು ಪೂರಕವೆಂದೂ ಭಾವಿಸುವ) 
ನಿಲುವನ್ನು ಖಚಿತವಾಗಿ ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. “ತಾನು ಸತ್ಯದ ಪರಮೋಚ್ಚ ಸ್ಥಿತಿ, ಉಳಿದ 
ದರ್ಶನಗಳು ಸತ್ಯಾಂಶಗಳು, ಹಂತಗಳು, ಸೋಪಾನಗಳು'' ಎಂಬ ವೇದಾಂತದ 
ನಿಲುವನ್ನೇ ಮೀಮಾಂಸಕರೂ, ಉಳಿದ ದಾರ್ಶನಿಕರೂ ಅಂಗೀಕರಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ-ಪ್ರತಿಯೊಂದು ದರ್ಶನವೂ, ತನ್ನ ನಿಲುವನ್ನು 
ಕೇಂದ್ರೀಯವಾಗಿಸಿ, ಅದೇ ಭಾರತೀಯ ಅಥವಾ ವೈಶ್ಲಿಕ ಸಂವೇದನೆಯ ಪ್ರತಿನಿಧಿ, 
ಉಳಿದದ್ದು ಅದರ ಅಂಶ, ಅಥವಾ ಮೆಟ್ಟಲು ಮಾತ್ರ ಎಂದು ವಾದಿಸಬಹುದು. 
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ಇಂತಹ ಸಮನ್ವಯ ಯಾರ ಪ್ರಕಾರ? On whoseterms? ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬರುತ್ತದೆ. 

ಹತ್ತೊಂಬತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನದ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಜ್ಞರೊಬ್ಬರು, ಭಾರತೀಯ 
ಪುರಾಣಗಳ ಬಗೆಗೆ-"brave attempts in the wrong direction!" ಎ೦ದು ಬರೆದುದು 
ಇಲ್ಲಿ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು, ಅವನ ಪುರಾಣಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದು ಅವನ 
ಸಂವೇದನೆಯ ಪ್ರಭಾವದ ಫಲ. 

ಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನವನ್ನೇ ಕೇ೦ದ್ರವಾಗಿಸಿ ಉಳಿದ ಸಾಂಖ್ಯ, ಯೋಗ, ನ್ಯಾಯ, 
ವೇದಂತಾದಿಗಳನ್ನು ಅದರಲ್ಲೆ ಸಮನ್ವಯವೆಂದು(ವಾದಕ್ಕಾಗಿ) ತೋರಿಸಬಹುದು- 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಒಂದು ಪ್ರಾತ್ಯಕ್ಷಿಕೆಯಾಗಿ ಕೇಳುವ ಅವಕಾಶ ಒದಗಿತ್ತು. ಸಂದರ್ಭ: 
ಹಿರಿಯ ವಿದ್ವಾಂಸ ಶ್ರೀ ಬುಚನ್‌ ನಾರಾಯಣ ಶಾಸ್ತಿಗಳು "ಶಂಕರ ವಿಜಯ' ಪ್ರಸಂಗದ 
ತಾಳಮದ್ದಲೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಮಂಡನಮಿಶ್ರನ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆಯ ಪೀಠಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಇದನ್ನು ಮಂಡಿಸಿದರು. ಅಂದರೆ ತಾತರ್ಯವಿಷ್ಟೆಏಕವಿಚಾರ, ಏಕದರ್ಶನಕೇಂದಿತ 
ವಾದ, ಏಕಸಂವೇದನಾವಾದವು ಸಕಲಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳ ಮುಖ್ಯಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗುವ ಸಂಭವ 
ಕಡಿಮೆ. 


3. ಅನ್ಯ ಭಾರತೀಯ ಮಾದರಿಗಳು 

ಮೇಲಾಗಿ - ಇಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದು "ಶ್ರುತಿ 
-ಸ್ಮೃತಿ-ಇತಿಹಾಸ-ಪುರಾಣ-ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆ' ಎ೦ಬ ವಸ್ತುತಃ ಏಕವೇ ಆಗಿರುವ 
ಒ೦ದು ವೈಚಾರಿಕ ಆಕೃತಿ ಅಥವಾ ಕೃತಿಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಅರ್ಥಾತ್‌ ವೇದ ಮತ್ತು 
ಸಂಸ್ಕೃತಾಧಾರಿತ, ಆರ್ಯವೈದಿಕ(ಸೌಕರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಈ ನಾಮಧೇಯ) ಪರಂಪರೆಯನ್ನು. 
ಆದರೆ-ದೇ ಭಾರತೀಯವೆ? ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಹರಡಿ, ಇಂದಿಗೂ ಲಭ್ಯವಿರುವ 
ಕಲಾ, ಕಾವ್ಯ, ಭಾಷಿಕ ಪರಂಪರೆಗಳು ಏನು ಹಾಗಾದರೆ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕವಲ್ಲವೆ? ವೈದಿಕಕ್ಕೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 'ಅನ್ಯ'ವಾಗಿರುವ ಜನಾಂಗಿಕ, ಭಾಷಿಕ, ಸಾಹಿತ್ಯಕ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಪ್ರಸ್ತುತ 
“ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ' ಹೇಗೆ ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ? ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಂಡರೂ ಅದು 
ಕೃತಕವಾದ ತೇಪೆಯಾಗದೆ? ವೈರುಧ್ಯದ ಅಸಮಂಜಸವಾದ ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಆಗದೆ ? 
'ಪಂಚಮವರ್ಣ' ಎಂಬುದು ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆ. ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ಆಶ್ರಮಗಳ 
“ಪೂರಕತ್ವವೆಂಬ ವಾದವು, ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ ವಿವರಿಸಲಾರದು. ಮಾತ್ರವಲ್ಲ 
ಪೂರಕತ್ವವು ದೇಶ, ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವೂ ಅಲ್ಲ. ನನ್ನ ಈ ಆಕ್ಷೇಪವೂ ವರ್ಗೀಯ 
ಅಥವಾ ಜನಾಂಗೀಯವಲ್ಲ, ವಾಸ್ತವಿಕ. 


4. ಜಾನಪದ/ವೈದಿಕ 
ಮೇಲಿನ ವಿಚಾರವನ್ನೆ ಮುಂದುವರಿಸಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, “ಭಾರತೀಯ 
ಸಂವೇದನೆ'ಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿರುವ ಶ್ರುತಿಪರಂಪರೆಗಿ೦ತ ಭಿನ್ನವಾದ ಗಂಥಸ್ಥ-ಕಂಠಸ್ಥ 
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ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು (ಅಥವಾ ಪರಂಪರೆಗಳನ್ನು) ಅಖಿಲ ಭಾರತೀಯ ಜಾನಪದ 
ಸಂವೇದನೆಗಳು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು, ಕಥಾಸರಣಿಗಳನ್ನು, 
“ಮುಖ್ಯ'(ಅ೦ದರೆ ಪ್ರಧಾನ, 60711೧8೩೧೬ ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷಾ ಮೂಲದ) ಕಾವ್ಯ 
ಮೀಮಾಂಸಾವಿಧಾನದಲ್ಲಿ 'ಅರಿಯಲು' ಆಗದೆ೦ದೂ, ಇಲ್ಲಿಯ ವಿಧಿ, ನಿಷೇಧಗಳೆಲ್ಲ 
"ವಿಚಿತ್ರ' ಮತ್ತು ತದ್ವಿರುದ್ಧವೆ೦ದೂ ಅಧ್ಯಯನಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ವಿಚಾರ 
ಈಚೆಗಿನ ಶೋಧನೆ, ಅಧ್ಯಯನಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಫುಟಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 'ಪ್ರಧಾನ' ವಾಹಿನಿಯಲ್ಲಿ 
ನಿಷಿದ್ಭವೆನಿಸಿರುವ ದುರಂತ (ಶೋಕಾಂತಿಕ, 78610) ರಚನೆಗಳು, ರಸವಿರೋಧ 
ವೆನಿಸಿರುವ ಅನೌಚಿತ್ಯಪ್ರಕಾರಗಳು, ಹಾಸ್ಕಪ್ರಾಧಾನ್ಯ, ಅಭಿರುಚಿವ್ಯತ್ಯಾಸ ("ಗ್ರಾಮ್ಯ'ವೆನ್ನ 
ಬೇಕಾದರೆ, ಇದೂ ಅನುಕೂಲಕ್ಕಾಗಿ)-ಇವೆಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ ಜಾನಪದದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀಕಾರಾರ್ಹ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಪ್ರಮುಖವಾಗುತ್ತವೆ. "ಭಾರತೀಯ' ವೆಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥವಿಸಿ ನಿರ್ವಚನ 
ಮಾಡುವಾಗ ದೇಶೀ-ವಿದೇಶೀ ವಿದ್ವಾಂಸರ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗಳು ಪಾರ್ಶಿಕ ಮತ್ತು 
ಅಪೂರ್ಣವಾದುದು ಈ "ಇನ್ನೊಂದು ಭಾರತ (Aಗಂther Indಃa)ದ ಶ್ರೀಮಂತ ಮತ್ತು 
ಬೃಹತ್ತಾದ ಪರಂಪರೆಯನ್ನೇ ಗಮನಿಸದಿರುವುದರಿಂದ, ಹಾಗಾಗಿದೆ ಎಂಬುದೀಗ 
ನಿಚ್ಚಳವಾಗಿದೆ. 

ಮೇಲಿನ 3 ಮತ್ತು 4ಕ್ಕೆ, “ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ'ಯ ಲೇಖಕರು, ಸಂಭವತಃ 
ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಹೇಳಬಹುದೆ೦ದು ತೋರುತ್ತದೆ, ಈ ಅ೦ಶಗಳು, ತನ್ನ ವಾದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಬೇಕಿಲ್ಲ, ಅಥವಾ ಅವು ಸಂವೇದನಾಶೀಲವಲ್ಲದ ಅಧ್ಯಯನ ಕ್ರಮದಿಂದ 
ಬಂದಿವೆ ಎಂದು, ಅಥವಾ "ವೇದ' "ಶ್ರುಶಿಮೂಲ' ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಈಯೆಲ್ಲವನ್ನು 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಎಲ್ಲ “ವೇದ' (ಅನ್ಯವೇದಗಳು ಸೇರಿ) ಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿ, ಅವೂ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂವೇದನೆಯಲ್ಲಿ ಅವಿರೋಧವಾಗಿ ಅಳವಡುತ್ತವೆ, ಎಂದು ತೋರಿಸಬಹುದು. 

“ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ'ಯಲ್ಲಿ ಸೂಚಿತವಾದ ಒಂದು ಅಂಶ ಎಂದರೆ ತನ್ನ 
ನಿಲುವಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿರುವ 'ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮತಿ-ಪ್ರರಾಣ-ಕಾವ್ಯ'ವೆ೦ಬ ಏಕದೃಷ್ಟಿಗೆ ಆಧಾರವಾದ 
ಆಕರಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹಲವು ಲುಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಅಥವಾ ಈಗ ದೊರೆಯುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲೆ 
ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆ, ವಿಶೇಷತಃ ಭರತನ ರಸಸೂತ್ರ ಇತ್ಯಾದಿಗಳು, ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳ 
ಮೌಲಿಕಸ್ವರೂಪವು ತನ್ನ ವಾದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಪೂರರವಾಗಿರುವ ಸಂಭವವಿದೆ. 

ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಪ್ರತಿಯಾಗಿಯೂ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಈಗಾಗಲೇ “ಭಾರತೀಯ 
ಸ೦ವೇದನೆ'ಯ ನಿಲುವಿಗೆ ಎರುದ್ಧವಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಭಾರತೀಯ ಪ್ರತಿ 
ಸಂವೇದನೆಯೊಂದಿಗೆ ವಿಸತವಾಗಿ ಪತ್ತೆಯಾಗಿದ್ದು, ಅದು ಮುಂಬರುವ ದಿನಗಳಲ್ಲಾಗುವ 
ಸಂಶೋಧನೆಗಳಲ್ಲಿ ಇನ್ನಷ್ಟು ಖಚಿತವೂ, ವಿಸ್ತಃ ತವೂ ಆಗಿ ಮೂಡುವ ಲಕ್ಷಣಗಳಿವೆ. 


5. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿವಾದ ಮತ್ತು ಉತ್ಪತ್ತಿವಾದ 
ಶ್ರುತಿಮೂಲವಾದ ಚಿಂತನದಲ್ಲಿ, ಹೊಸ ಉತ್ಪತ್ತಿ ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲ ಅಥವಾ 
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ಗೌಣ. ಇದ್ದುದರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳೇ, ಅಥವಾ ತೋರಿಕೆಗಳು ಮಾತ್ರ. ಇದು ಸತ್ಕಾರ್ಯವಾದ 
ಅಥವಾ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತವಾದ, ಕಾರ್ಯವೆಲ್ಲ ಕಾರಣದಲ್ಲೆ ಇದೆ ಎಂಬ ವಾದ. ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಚಿ೦ತನದಲ್ಲಿ ವಿವಾದತೀತವಾಗಿ ಅಂಗೀಕೃತವೇ? ಎಂಬುದು ವಿಚಾರಾರ್ಹ. ಏಕೆಂದರೆ 
-ಅಸತ್ಕಾರ್ಯವಾದ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ವಸ್ತು-ವಿದ್ಯಮಾನ-ಸಂಗತಿಗಳು ಹೊಸದಾಗಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತಲೆ 
ಇರುತ್ತವೆ, ಕಾರಣದಲ್ಲಿಲ್ಲದ್ದು ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಬಹುದು, ಎ೦ಬ ಉತ್ಪತ್ತಿವಾದ, ಅಲ್ಲದೆ 
ಸದಸತ್‌ ಕಾರ್ಕವಾದವೆಂಬ ಉಭಯ ವಾದವೂ ಉಂಟು. ಎಂದರೆ ಕಾಣುವ ವಿದ್ಯಮಾನ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹಳತಿನ ಸುಪ್ತವಾಗಿದ್ದುದರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಉಂಟು, ಹೊಸತಾಗಿ ಉತ್ಪತ್ತಿಯೂ 
ಉಂಟು, ಎಂಬ ವಾದ. ಆದುದರಿಂದ, ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಮಾತ್ರತಾವಾದವು ಸಕಲ ಭಾರತೀಯ 
ಚಿ೦ತನದ ಕೇಂದ್ರೀಯ ವಿಚಾರವೆಂಬುದು ಸಮ್ಮತವಾಗುವ ಸ೦ಭವವಿಲ್ಲ. 


6. ಕೆಲವು ಪೂರಕ ಅಂಶಗಳು 

ಈಗ ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾದ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಕೆಲವು 
ಪೂರಕವಾದ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದನ್ನು ಒಂದು ಬಗೆಯಿಂದ, ಪ್ರಬ೦ಧಕಾರರ 
ನಿಲುವಿನ ವಿಸ್ತರಣ, 967610೧ ಎನ್ನಬಹುದು. ("ಭಾರತೀಯ ಸ೦ವೇದನೆ'ಯ 
ಲೇಖಕರು ಹಾಗೆಂದು ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೋ ಎಂಬುದು ಬೇರೆ) 


ಅ. ರಾಮ-ಕೃಷ್ಣ 
ಶ್ರೀರಾಮ-ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಇವರಿಬ್ಬರು, ಯುಗಾವತಾರಿಗಳಾಗಿ, ಕಾವ್ಯ-ಕಲಾ- 
ನಾಟಕಾದಿಗಳಿಗೆ ಬತ್ತದ ಸೋತವಾಗಿಯೂ ಆರಾಧ್ಯರಾಗಿಯೂ, ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪಂದನದ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ಸೃಜನಗೊಳ್ಳುತ್ತ ತಾವೇ ಒಂದೊಂದು “ಭಾಷೆ'ಯಾಗಿ 
ನೆಲೆಯಾದ ಮಹಾಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು-ಫೆನಾಮನನ್‌ಗಳು. ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮಾನವದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇವರಿಬ್ಬರೂ ತೀರ ಭಿನ್ನವ್ಯಕ್ತಿಗಳು. ಅವರೀರ್ವರ ನೈತಿಕ, 
ರಾಜಕೀಯ, ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸ್ವರೂಪಗಳು ಬೇರೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಒಂದು ಬಗೆಯಲ್ಲಿ ವಿರುದ್ಧ. 
ಶ್ರೀರಾಮನು ಗಾಂಭೀರ್ಯ, ನೈತಿಕತೆ, ಏಕಪತ್ನೀವ್ರತ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಸಂಕೇತ. ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಅಪರಿಮಿತ ಆಯಾಮಗಳ ಲೀಲಾವಿನೋದಿ, ಕಲಾವಿದ, ಪವಾಡಪುರುಷ, 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞ ರಾಜಕೀಯ ನೇತಾರ-ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿರುವನು. ಈ ಭಿನ್ನತೆ ಮತ್ತು ವೈರುಧ್ಯವನ್ನು 
`ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸು' ಹಾಗೆ ಭಾವಿಸುವುದೆ ಇಲ್ಲ. ಈರ್ವರನ್ನೂ ಸಮಾನವಾಗಿ 
ಗೌರವಿಸುತ್ತದೆ. ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ನೈತಿಕಮೌಲ್ಯಮಾಪನದಿಂದ ನೋಡದೆ, ನೀತ್ಯತೀತ ಮಹಾ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಗಣಿಸುತ್ತದೆ. ರಾಮ-ಕೃಷ್ಣ ಸೇರಿ, ಬಹುಶಃ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನ ಭಾವ 
ಜೀವನದ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂತಹ ಸ್ಪಂದನದ ಹಿಂದೆ, ಭಿನ್ನತೆಯೊಳಗಿನ 
ಪೂರಕತೆಯ, ವೆ ರುಧ್ಯಗಳ ಏಕೀಭವನದ, "ಏಕಮೂಲಪಕಾರಾಂತರ' ವೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದೇ ಕಾರಣವೆನ್ನಬೇಕು. ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
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ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಇರುವ ಈ ನೋಟವನ್ನು ವಿವರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಆ. ಶಿಲ್ಪಕಲೆ 
ಭಾರತೀಯ ಶಿಲ್ಪಕಲೆ ಸ್ಥ ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವ ಅನೇಕ ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾದರಿಗಳುಂಟು. 

ಅವು ತಾತ್ತಿ ಕತೆಯೊಂದಿಗೆ ನಮಗೆ ಮನಸಿಗೆ, ಅರಿವಿಗೆ ಈ ಜಪ ಹೀಗೆಯೇ. 
ಬೇಲೂರಿನ ಶಿಲಾಬಾಲಿಕೆ ಅಥವಾ ನಮ್ಮ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಬಾಹುಬಲಿ (ಗೊಮ್ಮಟೇಶ್ವರ) 
pe ನಮಗೆ ನಗ್ನವಾಗಿ ನಾವ ಭಷ ದಿವ್ಯ ಕಲಾನುಭವಗಳಾಗಿ, 

ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲೂ ಸಮಗ ಅಂತರ್ದರ್ಶನದ 
ತತ ಸಂವೇದನದೃಷ್ಟಿ ಸಕ್ತಿಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣ ನೃತ್ಯದಂತಹ ವಸ್ತುವೂ 
ಕೂಡ ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆಗೆ, ಕೇವಲ ಪ್ರೇಮಕಥಾಪ್ರಧಾನ gibi ಕಾಣಿಸದೆ, 
ಅದರ ಹಿಂದೆ ಇರುವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕಭಾವದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ, "ಭಾರತೀಯ ಸ೦ವೇದನೆ'ಯ 
ನಿಲುವಿನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಒಟ್ಟು ಸಂವೇದನೆಯ ಕೇಂದ್ರೀಯತೆಯಾದ 
ಏಕ-ಘನರಸಾನುಭವದ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿಯೆ ಸಂವೇದ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಇ. ಯಕ್ಷಗಾನ 
ಯಕ್ಷಗಾನ ಮತ್ತು ತತ್ಸಮಾನ ಕಲೆಗಳು, ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಪೌರಾಣಿಕ ವಸ್ತುವಿನ 
ನಾಟ್ಯಾತ್ಮಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ, ವಿಸ್ತರಣಗಳಾಗಿ ಪ್ರಚಲಿತವಿಚಿವೆ. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ 
ಕಲೆಯ "ರೂಪಾಂತರಗಳು ಎ೦ಬಷ್ಟು ಸಾಮ್ಯವು ಅವುಗಳ ಒಟ್ಟು ಸ್ಥೂಲಸ್ವರೂಪ 
ಮತ್ತು ವಿಧಾನಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ: ಇವನ್ನು ಪ್ರ ಪ್ರಸ್ತುತ 'ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ! 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಪರಿಶೀಲಿಸುವುದಾದರೆ-ಒಂದು 'ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅವು ಈ ವಾದವನ್ನು 
ಪುಷ್ಪಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ : “ಶ್ರುತಿ-ಸ್ನ ತಿ-ಪುರಾಣ- 
ಇತಿಹಾಸ'ವೆಂಬ ನೆಲೆಗಳ ಮೌಲಿಕವಾಗಿ ಒಂದೇ ಆಗಿರುವ ಏಕವ್ಯಕ್ತಿ ಕೀಕರಣ ಅಥವಾ 
ಪ್ರಸ್ತುತೀಕರಣವಾಗಿಯೆ ಈ ಕಲೆಗಳಿರುವುದು. ಅದರಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವ ಕತ ೯- ಕಲಾವಿದರಿ 
ಗಾಗಲಿ, ನೋಟಕರಿಗಾಗಲಿ ಇದು ಕಾವ್ಯವೊ, ಶಾಸ್ತ್ರವೊ, ರಸಾತ್ಮಕವಾದ ಲೌಕಿಕಪ್ರಕಾರವೊ 
ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಲ್ಲ. ಅದು ಅನಾದಿಯಿಂದು ಬಂದ 'ಆಟ' ಅಷ್ಟೆ. ಆತನಿಗೆ ಈ 
ಕಲೆಗಳು ವೇದ-ಪುರಾಣ-ನೀತಿ, ರಂಜನೆ ಎಲ್ಲವೂ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೌದು. ಅವೆಲ್ಲ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವೆ೦ಬ ಗಹಿಕೆಯೆ ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ, ಈ ಕಲಾಪ್ರಕಾರಗಳು ತಮ್ಮ 
ರಚನೆ, ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿವಿಧಾನ ಮತ್ತು ತಂ ಗಳಲ್ಲಿ ವೇದದಿಂದ ತೊಡಗಿ-ಆಧುನಿಕದವರೆಗಿನ 
ಭಾವಗಳನ್ನು ಒಂದು ವಿಚಿತ್ರವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಏಕರಸಗೊಳಿಸಿ ಬೆಸೆದುಬಿಡುತ್ತವೆ. ಈ 
ಎರಡೂ ಅಂಶಗಳು "ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನೆ'ಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿವೆ; 
ಸಮುಪಬೃಂಹಣವಾಗಿವೆ. ಈ ಕಲೆಗಳು-ವೈದಿಕ-ಆಗಮಿಕ ಧರ್ಮದ ಪ್ರಸಾರದ, ಭಕ್ತಿ 
ಚಳವಳಿಯು ಅಂಗವಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡು ಬೆಳೆದಿರುವುದು ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. 
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ಈ. ವಿಕಾಸವಾದದ ಅವ್ಯಾಪ್ತಿ 

ವಿಕಾಸವಾದಿ ಚೌಕಟ್ಟನಿಂದಲೆ ಎಲ್ಲ ಬೆಳವಣಿಗೆ, ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡುವ 
ಬಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಬಾರಿ ಅಸಮಂಜಸವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಹಲವು ವಿದ್ಯಮಾನಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸ 
ಬಹುದು. ಅನೇಕಾನೇಕ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳು ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಬಂದರೂ, ಆರಂಭಿಕ 
ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಲಾದ ರಾಮಾಯಣ, ಮಹಾಭಾರತಗಳು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿ, ಪ್ರಾಯಶಃ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತಮಗಳಾಗಿ ಉಳಿದಿವೆ ಎಂಬ ವಾದವೊಂದಿದೆ. ಅಂತೆಯೇ ಸಾವಿರಾರು 
ಉತ್ತರಕಾಲೀನ ನಾಟಕಗಳಿದ್ದರೂ, ಪ್ರಾಚೀನ ಗ್ರೀಕ್‌ನಾಟಕಗಳು ಉತ್ಕಷ್ಟವಾಗಿವೆ, ಅಥವಾ 
ಈ ಕಾಲದವರೆಗಿನ ಆಯ್ದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಟಕಗಳಿಗೆ, ಅವು ಏನೂ ಕಡಮೆ 
ಅಲ್ಲವೆಂಬಂತಿರುವುದಂತೂ ನಿಶ್ಚಿತ ಎಂದೂ ಬಲ್ಲವರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಅಥವಾ 
ಕಾಲಾಂತರದ ಕೃತಿಗಳ, ಹೋಲಿಕೆಯೆ ಸರಿಯಲ್ಲ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದೆ 
ಹೊರತು ತಾರತಮ್ಮವನ್ನಲ್ಲ ಎನ್ನಬಹುದು. ಎಂತಿದ್ದರೂ ವಿಕಾಸವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ 
ಕಾವ್ಯ, ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ತೂಗುವುದು ಸರಿಯಲ್ಲ ಎಂಬ 
“ಭಾರತೀಯಸಂ೦ವೇದನೆ'ಯ ನಿಲುಮೆ ಸಂಗತವಾಗಿದೆ. 


ಪ್ರತಿಪ್ರಸ್ಥಾನ 

ಮೊದಲೇ ತಿಳಿಸಿರುವಂತೆ, ಈ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯು, "ಭಾರತೀಯಸಂ೦ವೇದನೆ'ಗೆ ಪರ- 
ವಿರೋಧವೆಂಬಷ್ಟೆ ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಒಂದು ಸ್ಪಂದನ. 

ಶ್ರೀ ನರಸಿಂಹ ಭಟ್ಟರ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯ ಒಟ್ಟು ಧೋರಣೆಯು ಒಂದು ದೊಡ್ಡ 
ಭಾವಕಲ್ಪನೆ, ಒಂದು ದಿಟ್ಟವಾದ ಕನಸು. ಬಿಡಿ ಅಂಶಗಳ ಮೇಲೆ, ಕೇವಲ ಕಾವ್ಯಾಸ್ಟಾದನ, 
ಅಥವಾ ಕಾವ್ಯ-ಶಾಸ್ತ್ರ ಭಿನ್ನತೆಗಳ ಮೇಲೆ ಅತಿ ಅವಧಾರಣೆಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಹೊರಟಿರುವ 
ಒ೦ದು ಪ್ರತಿ-ಪ್ರಸ್ಥಾನ. 

“ಹೀಗೂ ನೋಡುವುದಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತದೆ, ಇದೂ ಒಂದು ಗಣ್ಯವಾದ ಸಾಧ್ಯ ನ 
ಎ೦ಬ ವಿಚಾರವನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸುವಲ್ಲಿ ಅದು ಕೃತಕೃತ್ಯ ಅವರೇ ಹೇಳಿರುವಂತೆ- 
ಕಡೆಗಣಿಸಲಾಗದ ಒಂದು ಪೂರ್ವಪಕ್ಷವಾಗಿಯಾದರೂ ಇದು ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. 
ಇದನ್ನಾಧರಿಸಿದ ತಾತ್ವಿಕ ಮತ್ತು ಅನ್ವಯಿಕ ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದೆ ನಾವು ಅವರ 
ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಗೌರವ. 
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ಭಗವದಿ ತೆಯಲ್ಲಿ 
ನಿರ್ವಹಣಾ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಹೊಳಹುಗಳು 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಮೂಲತಃ ಒಂದು ವೇದಾಂತಸಾರ 
ಗ್ರಂಥವಾಗಿ, ಉಪನಿಷತ್ಸಾರವಾಗಿ ಪರಿಕಲ್ಪಿತವಾದ ಜ್ಞಾನಸಂಕಲನ 
ವಾದರೂ, ಅದನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿ೦ದ ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಅದು ಇನ್ನೂ ಹೊಸ ಹೊಸ ಹೊಳಹುಗಳಲ್ಲಿ ತೀರ ಭಿನ್ನವಾದ 
ಅನ್ವಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುತ್ತಲೇ ಇದೆ. ರಾಜನೀತಿ, ಯುದ್ಧ 
ಶಾಂತಿ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟ, ಯೋಗ, ಜೀವನ, ಸುಭಾಷಿತ, 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕೋನಗಳಿಂದ 
ನೋಡುವವರೆ ಆ ದೃಷ್ಟಿಯ ನೋಟಗಳು ಅಲ್ಲಿ ದೊರಕಿವೆ. 
ಸಾಹಿತ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಯ ವಿಶ್ಲೇಷಕರಿಗೂ, ಅದೂ ಅಲ್ಲಿ ದೊರೆತಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಗೀತೆ ಒಂದು ಬಹುವರ್ಣ ಮಾಯಾಲೋಕ, 
ಕೆಲಿಡೋಸ್ಕೋಪ್‌ ಆಗಿದೆ. ನಿರ್ವಹಣಾಶಾಸ್ತ್ರ (Management) 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಗೀತೆಯ ಕೆಲವಂಶಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದು ಈ 
ಚಿಕ್ಕ ಟಿಪ್ಪಣಿಯ ಉದ್ದೇಶ. 

1. ನಿರ್ವಹಣವೆಂದರೇನು? ಒಂದು ಗುಂಪಿನ ಉದ್ದಿಶ್ಯ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾದ ಆಡಳಿತಾತ್ಮಕ, ಸಂವಿಧಾನಾತ್ಮಕ 
ಮುನ್ನಡೆಸುವಿಕೆ. ಲಭ್ಯ ಸಂಪನ್ಮೂಲ, ಮಾನವಶಕ್ತಿ, ಯಂತ್ರ 
ತಂತ್ರಾದಿಗಳನ್ನು ಒಂದು ಘಟಕವಾಗಿಸಿ ಉದಿಷ್ಟ ಫಲಕ್ಕಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವಂತೆ ಮಾಡುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಯೋಚನೆ, ಯೋಜನೆ, 
ನಿರ್ಣಯ, ಅನ್ವಯ, ನಿರ್ದೇಶನ, ಜನಸಂಪತ್ತಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, 
ಸಮನ್ವಯ, ಪ್ರೇರಣೆ, ಸಮಸ್ಯೆ ನಿವಾರಣೆ, ನಿಯಂತ್ರಣ, ಗುರಿಗಳ 
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ನಿರ್ಧಾರ, ಸಂಶೋಧನೆ, ಮೌಲ್ಯಮಾಪನ, ವಿಮರ್ಶೆ, ಪರಿಷ್ಠರಣ-ಹೀಗೆ ಹತ್ತಾಕ 
ಮುಖಗಳು, ಕೆಲಸಗಳೂ, ವಿಭಾಗಗಳೂ ನಿರ್ವಹಣಾಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿವೆ. ಮಾನ] 
ಜೀವನದಷ್ಟೇ ಈ ಶಾಸ್ತ್ರವೂ ಹಳತು. ಮಾನವನೇಕೆ? ಪಕ್ಷಿಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಉಂಟ 
ಉದಾ: ಜೇನುಗೂಡಿನಲ್ಲಿ, ಪಕ್ಷಿ ಪ್ರಾಣಿ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ, ಇರುವೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣು! 
ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಮ್ಯಾನೇಜ್‌ಮೆಂಟ್‌. 

ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಹೊಳಹು ಏನಿದೆ ಎಂದು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಕಾಣುಃ 
ವಿಚಾರ-ಗೀತೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮೂರು ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಹಣವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿರ 
1) ಆಪತ್ತಿನ ನಿರ್ವಹಣೆ, ತುರ್ತುಸಮಸ್ಯಾ ನಿವಾರಣೆ (Crisis Managemen 
2) ಪ್ರೇರಣೆ-ಖಂtv೩iಂn-ಇದರಲ್ಲಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, ಲೌಕಿಕ, ನೈತಿಕ, ಧಾರ್ಮಿ 
(ವರ್ಣ ಆಶ್ರಮ ಸಹಿತ) ವಿಚಾರಗಳ ಸೂಚಕ ಪ್ರೇರಣ ವಿಚಾರಗಳ 
3)ಸ್ವನಿರ್ವಹಣೆ (Se! Maಗ೩್ರemeಗ) ನ ಪಾಠಗಳು. ಇವುಗಳಿಗೆ ಅಂತರ್ಗತವಾ 
ವಿಚಾರ ನಿರ್ವಹಣೆ, ಜ್ಞಾನನಿರ್ವಹಣೆ, ಚರ್ಚೆ, ವಿಮರ್ಶೆ ಮೊದಲಾದುವು ಬಂದಿಃ 
ಮೊದಲಾಗಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬಂದದ್ದು ವಿಷಾದರೂಪಿ ಸಂದೇಹ, ಗೊಂದಲ 
ಪಾಪಭೀತಿ, ಕಿಂಕರ್ತವ್ಯ ದಿಗ್ಭ್ರಮೆ, ಬಂಧು-ಪ್ರೇಮ-ಇವೆಲ್ಲ ಕೂಡಿದ ತುತು! 
ಸಂಕಷ್ಟ (೦519) ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಒಳ್ಳೆಯವರಿಗೇ ಇದೆಲ್ಲ ಬರುವುದು, ಧಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ 
hE ದುರ್ಯೋಧನನಿಗೆ ಇದು ಬಂದಿಲ್ಲ. ಸರಿ, ಆದರೆ-ಕೃಷ್ಣ ಹೇಳು; 
ಸಮಾಧಾನ (501000) ಇದು : 

ಇದು ಪ್ರಜ್ಞಾವಾದ (ಪಜ್ಞಾವಾದಾಂಶ್ನಭಾಷಸೇ) ತಿಳಿದವನಂತೆ, ತಾನೇ ಎಲ್ಲದ 
ಹೊಣೆ ಎಂಬಂತೆ ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ಮಾತಾಡುವುದು, ಪರಿಸ್ಥಿತಿ, ಒಟ್ಟು ಸಂಧರ್ಭ 
ಕರ್ತವ್ಯ, ಸಾಮಾಜಿಕನೀತಿ, ಇವುಗಳ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ತಾನ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವ ಯುದ್ಧದ ಬಗೆಗೆ ಅತಿ ಕನಿಕರ ಸ್ವಾನುಕ೦ಪ(56100) 
ವ್ಯರ್ಥ ಮತ್ತು `ಅಸ್ಥಾನ'ದ ಕಾರುಣ್ಯ ಮೂಲಕ ಕರ್ತವ್ಯ ಲೋಪ, ವ್ಯಥ: 
ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಧರ್ಮ ಸಂಮೂಢಚೇತಾಃ-ಅದೂ ತೀರ ಅವೇಳೆಯಲ್ಲಿ, ಕೊನೆಯ 
ಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ. ಅದಕ್ಕೆಯೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಹೇಳುವುದು-ಶುತಸ್ತ್ವಾ ಕಶ್ಶಲಮಿದಂ ವಿಷಮೆ 
ಸಮುಪಸ್ಥಿತಂ? ಎಲ್ಲಿಂದ ಬ೦ತಪ್ಪ ಇದು. ಈ ವಿಷಮಕಾಲದಲ್ಲಿ. ಪಕ್ಷದ ಆತ್ಯವಿಶ್ಚಾ 
ವರ್ಧಿಸಬೇಕಾದಾಗ, ಹೀಗೆ ನೀನು ಪರಾವೃತ್ತನಾದರೆ? ಅನಾರ್ಯಜುಷ್ಠ ಅಸ್ಪ] 
ಅಕೀರ್ತಿಕರವಾಯಿತಲ್ಲ! ಹೀಗೆ ಚಾಟಿ ಏಟಿನಂತೆ ಬಡಿದೆಬ್ಬಿಸಿ, ಪ್ರೀತಿಯಿಂ! 
ಬೋಧಿಸಿ ಬಂದ ಸಂಕಟನಿರ್ವಹಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಮೊದಲು ಅರ್ಜುನ 
ಸಂಕಟಕ್ಕೆ ಪೂರ್ಣ ನಿವಾರಣೆ, ಗುಡಿಸಿಹಾಕುವಿಕೆ, ಆ ಬಳಿಕ ಸವಿವರ ಸಮಾಧಾನ 
ವಿಶಾಲ ಪರಿವೇಶದಲ್ಲಿ ತಾತ್ಲಿಕ ವಿವರಯುಕ್ತ ಬೋಧೆ, Emergency and lon 
term solution. . 
ಗೀತೆಯ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಇರುವುದು-ಪ್ರೇರಣೆ, ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ. ಹೆದರಬೇಡ, ಕಂಗೆಡಬೇಡ 
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"ನಾನಿದ್ದೇನೆ, ಮುನ್ನುಗ್ಗು ಎಂಬ ದೈವಿಕ ಸ್ಫೂರ್ತಿ, Motivation ಹೀಗಾಗಿಯೇ- 
"ಗೀತೆ ಜಾಕುಹರಣೆಗಳುದ ಆಚರ? ಯೋಗಿಗಳ ತನಕ, ರಾಜನಿಂದ ಹಿಡಿದು 
ಸಂನ್ಯಾಸಿಯವರೆಗೆ, ಕಾಲ, ದೇಶಾತೀತವಾಗಿ ವಿವಿಧ ಪ್ರೇರಣೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾ 

"ಬಂದಿದೆ, ಹಿಂದೂ, ಇಂದೂ, ಮುಂದೂ. “ಹತೋವಾ ಪ್ರಾಪ್ಯಸಿ ಸ್ಪರ್ಗಂ 
ಜಿತ್ವಾವಾಭೋಕ್ಷ ಕೇ ಮಹೀಂ', "ಸುಖಿನಃ ಕ್ಪತಿಯಾಃಪಾರ್ಥ. ಲಭಂತೇ 
ಯುದ್ಧಮೀದ್ಯ ಶಮ” "ಸಮುದುಃಖ ಸುಖಂ ಧೀರಂ ಸೋಮ ೃತತ್ವಾಯ ಕಲ್ಪತೇ' 

'ಅನಾಶಿನೋಪ್ರಮೇಯಸ್ಯ ತಸ್ಮಾದ್ಕು ದ್ಯುಧ್ಯಸ್ವ ಭಾರತ' "ನ ತ್ವಂ ಶೋಜತುಮರ್ಹಸಿ' 
py ಕುರು ಕಮಾಣಿ:. "'ಮಾಮನುಸ್ಮರ ಯುದ್ಧಚ' “ನೇಹಾಭಿಕ್ರಮನಾ 
ಶೋಸ್ತಿ...' ಅಪಿಚೇತ್ಸುದುರಾಚಾರೋ ಭಜರೇ ಮಾಮನನ್ಯಭಾಗ್‌, ಸಾಧುರೇವ 
ಸಮರತವ್ಯಃ! ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಆಶ್ವಾಸನೆ (Assurance) ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ 
(Encouragement) ಪ್ರೇರಣೆ (Motivation) ಗೀತೆಯ ಪುಟಪುಟದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ ಎನ್ನಬಹುದು. ಗೀತೆ Motivation ನ ಕೈಪಿಡಿ ಎನ್ನಬಹುದು. 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಹೇಗೆ ನಿರ್ವಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎ೦ಬ ಸಮಸ್ಯೆಯೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಮೂಲ. Problem of Self Management ಅದಕ್ಕುತ್ತರವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ಅಂಶಗಳಿವೆ. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು-ಶಿಷ್ಯಸ್ತೇಹಂ ಶಾಧಿಮಾಂ 
೦ ಪ್ರಪನ್ನಂ(ನಿನ್ನ ಶಿಷ್ಯ ನಾನು, ಶರಣನು ತಿಳಿಹೇಳು) ಸ್ಥಿತ ಪ್ರಜ್ಞಸ್ಯ ಕಾ 
ಭಾಷಾ(ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನ ಲಕ್ಷಣ ಏನು?) ವ್ಯಾಮಿಶ್ರೇಣೇವ ವಾಕ್ಯೇನ ಬುದ್ಧಿಂ 
ಮೋಹಯಸೀವ ಮೇ (ವಿರುದ್ಧವೆಂಬಂತಿರುವ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಗೊಂದಲವಾಗಿದೆ) 
ಸನ್ಯಾಸ, ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಾಗುವುದು ಶ್ರೇಷ್ಠ? ಚಾಂಚಲ್ಯ ಯಾಕೆ ಬರುತ್ತದೆ? 
ಪಾಪಾಚರಣೆಯ ಮೂಲವೇನು? ನಿನ್ನ ವಿಭೂತಿ ರೂಪಗಳು ಯಾವುವು?- 
ಹೀಗೆ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಪ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಇಟಿ; ಅದಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನ ಪೃಥಕ್‌ ಪೃಥಕ್‌ 
ಉತ್ತರ. ಕರ್ಮಯೋಗ, ಜ್ಞಾನಯೋಗ, ಭಕ್ತಿಯೋಗ, "ಸಾಂಖ್ಯ ಧ್ಯಾನ, ವಿಜ್ಞಾನ, 
ವಿಭೂತಿಯೋಗ, ವಿಶ್ವರೂಪದರ್ಶನ-ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾನದ ವಿತರಣೆ. Knowledge 

Management. 

; ಇದರ ಪರಮೋಚ್ಚ ಬಿಂದು-ಕೇಳುಗನಿಗೆ, ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ನೀಡಿದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ- 
"ವಿಮೃಶ್ಯೆ ಕೈತದಶೇಷೇಣ ಯಥೇಚ್ಛಸಿ ತಥಾ ಕುರು' ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ ವಿಮರ್ಶಿಸಿ 

| ಹೇಗೆ" ತೋರುತ್ತದೋ ಹಾಗೆ ಮಾಡು! ಹೇರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, Ms ನಿರ್ವಹಣಾ ರಹಸ್ಯ. 

| ಜೊತೆಗೆ ಒಂದು ಅಲಿಪ್ತಭಾವದ ಎಳೆ, ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಕಾಣುತ್ತದೆ. "'ಯೋಗಸ್ಥ ಕುರು 

ಕರ್ಮಾಣಿ ಸ೦ಗಂಸ್ಕಕ್ತ್ವಾ'-ಮಾಫಲೇಷು ಕದಾಚನ' ಯೋಗ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ, 

ಸಮಚಿತ್ತದಿಂದ, ಫಲದಲ್ಲಿ 'ಶಭಿನಿವೇಶವಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಗೈಯಬೇಕು. ಹೀಗಿದ್ದರೆ 
ನಿರಾಸೆ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಪೂಜೆಯ ಸ್ಥಾನ-ಕರ್ಮಯೋಗ. ಸ್ಥ ಸ್ವಕರ್ಮಣಾತಮಭ್ಯರ್ಚ 
ಸಿದ್ಧಿಂ ವಿಂದತಿ ಮಾನವಃ” ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ. ಪ್ರೇರಕವಾದುದನ್ನೇ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಂಡು. 
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ಸ್ವಕರ್ಮದಿಂದ ಅದನ್ನು ಪೂಜಿಸಿದಾತನಿಗೆ ಯಶಸ್ಸು ಸಿದ್ಧಿ. ಗೀತೆಯ ಮಧ್ಯಭಾಗದ: 
ನಿಶ್ವರೂಪ. ಅದರ ಕರ್ಕಿ ಸೇವೆಯೇ ನಿಜದೆ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆ. Life : 
ಹು Management ಎ೦ಬ ರೂಪಕ, ಧ್ವನಿ. 

ಇದರೊಂದಿಗೆ-ಆಹಾರ, ವ್ಯಾಯಾಮ, ಯುಕ್ತಾಹಾರ ವಿಹಾರ ವಿವೇಕ, ಯಜ್ಞ 
ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳ ಉಪದೇಶ-ಹೀಗೆ ಜೀವನ ವಿವರದ ವಿವರಗಳು ಬರುತ್ತಃ 
ಲೌಕಿಕ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಗಳ ಸಮನ್ವಿತ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ನಿರ್ವಹಣಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಜ್ಞಾನ ಬೀಜ! 

ವಿಸ್ತರಣವೇ ಗೀತೆ. 

ಕೃಷ್ಣನ ಯೋಗೇಶ್ವರತ್ವ-ಅರ್ಥಾತ್‌ ಜ್ಞಾನ, ನಾಯಕತ್ವ, ಔನ್ನತ್ಯ, ಅರ್ಜುನ: 
ಧನುರ್ಧರತ್ನ, ಅಂದರೆ ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿ, ಸಂಪನ್ಮೂಲ, ಯತ್ನ ಸೇರಿದಾಗಲೇ-ಶ್ರೀ ವಿಜಯ 
ಐಶ್ವರ್ಯ ಶಾಶ್ವತವಾದ ನೀತಿಗಳ ಸಿದ್ಧಿ. 


ಯತ್ರಯೋಗೇಶ್ವರ: ಕೃಷ್ಣೋ ಯತ್ರಪಾರ್ಥೋ ಧನುರ್ಧರಃ । 
ತತ್ರಶ್ರೀ ತತ್ರಶೀರ್ವಿಜಯೋಭೂತಿ ರ್ಧ್ರುವಾನೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ ॥ 


ಇದು ಸಮಗ್ರ ಸಾತ್ವಿಕ ಮ್ಯಾನೇಜ್‌ಮೆಂಟಿನ ದಿವ್ಯಸೂತ್ರ 
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ನಮ್ಮ ನಡುವಿನ ರಾಮ 


ಯಾವಸ್ಥಾಸ್ಯಂತಿಗಿರಯ: ಸಾಗರಶ್ಚ (ಸರಿತಶ್ಚ) ಮಹೀತಲೇ 
ತಾವದ್ರಾಮಾಯಣ ಕಥಾ ಲೋಕೇಷು ಪ್ರಚರಿಷ್ಯತಿ ॥ 
(ವಾಲ್ಮೀಕಿ-ಬಾಲಕಾಂಡ-2) 

“ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಪರ್ವತಗಳು, ಸಮುದ್ರ-ನದಿಗಳು ಈ 
ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿರುವುವೋ ಅಲ್ಲಿಯರವರೆಗೆ ರಾಮಾಯಣದ 
ಕಥೆಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ, ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿರುತ್ತದೆ'- 
ಕವಿ ವಾಲ್ಮೀಕಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ನೀಡಿದ ಆಶ್ವಾಸನೆ ಎಂದು ಬಾಲಕಾಂಡ 
ದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕವು ಇಡಿಯಾಗಿ ಒಂದು ರೂಪಕ. 

ಬ್ರಹ್ಮನು ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತ, ಅವನೇ ನೀಡುವ ಆಶ್ವಾಸನೆ- 
ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲತೆಯ ಶಾಶ್ವತತೆಗೆ, ನಿರಂತರತೆಗೆ ನೀಡಿದ ಭರವಸೆ. 
ಪರ್ವತಗಳು, ನದಿಗಳು ಇರುವಷ್ಟು ಕಾಲ ರಾಮಕಥೆ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. "ಪ್ರಚರಿಷ್ಯತಿ' ಎಂದು. ಇಲ್ಲಿ ಪರ್ವತವೆಂದರೆ 
ಉತ್ತುಂಗತೆ, ಔನ್ನತ್ಯ ನದಿ ಸಮುದ್ರಗಳು ಇಲ್ಲಿ(ಸಾಗರ, ಸರಿತ್‌) 
ಜೀವನ ಪ್ರವಾಹಕ್ಕೆ, ಜೀವನ ನಿಧಿಗೆ, ನದಿಗೆ ಹರಿವಿನ ದಾರಿಗಳಿಗೆ 
ಸೂಚಕ. ಹಾಗಾಗಿ-ಪರ್ವತ, ಸಮುದ್ರ ಇರುವಷ್ಟು ಕಾಲ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲ ಅವುಗಳ ಹಾಗೆ ಔನ್ನತ್ಯ ಸೃಜನಶೀಲತೆ, 
ಪ್ರವಾಹವಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆ. “ಪ್ರಚರಿಷ್ಯತಿ' ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿ 
ಎಂದರೆ ವಿವಿಧ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚರಿತವಾಗಿರುವುದು ಎಂದು 
ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಅದಕ್ಕೆ ನಿಲುಗಡೆಯಿಲ್ಲ. 
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ಎಷ್ಟೊಂದು ಬಗೆ! 
ಆ ದಾರ್ಶನಿಕ ವಚನವು ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಮಧ್ಯ ಏಶ್ಯಾದಿ೦ದ ಇಂಡೋನೇಶ್ಯಾದ 


ತನಕ, ಫಿಜಿಯಿಂದ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದವರೆಗೆ, ಚೀನಾದಿಂದ ಮಾರಿಷಸ್‌ ತನಕ 
ರಾಮಾಯಣದ ಕಥೆ ಪ್ರಚಾರ, ಪ್ರಸಾರಗೊಂಡಿದೆ. ರಾಮಾಯಣದ ಕಥೆಗೆ ಎಷ್ಟೆಷ್ಟೋ 
ರೂಪಾಂತರಗಳು. 


ಚರಿತಂ ರಘುನಾಥಸ್ಯ ಶತಕೋಟಿ ಪ್ರವಿಸ್ತರಮ್‌ । 
ಮುನಿ ಬುಧಕೌಶಿಕನ ರಾಮರಕ್ಷಾ ಸ್ತೋತ್ರ 


ಎನ್ನುವ ಮಾತು ವಿವಿಧ ದೇಶ, ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಾಯಶಃ ಏಷ್ಯಾದ 
ಎಲ್ಲ ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾಮಕಥೆಯನ್ನಾಧರಿಸಿದ ಮಹಾಕಾವ್ಯ, ಖಂಡ ಕಾವ್ಯ, ಜನಪದ 
ಕಾವ್ಯ, ನಾಟಕ, ಕಥೆ, ಕವಿತೆ, ಗಾದೆ, ಒಗಟುಗಳು ಅಸ೦ಖ್ಯವಾಗಿ ಬಂದಿವೆ. ಈಗಲೂ 
ಬರುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಬಂಗಾಳದ ಕೃತ್ತಿವಾಸರ ರಾಮಾಯಣ, ಸಂಸ್ಕೃತದ ಆನಂದ ರಾಮಾಯಣ, 
ತಮಿಳಿನ ಕಂಬ ರಾಮಾಯಣ, ಹಿಂದಿಯ ತುಲಸೀ ರಾಮಾಯಣ (ರಾಮಚರಿತ 
ಮಾನಸ) ಕನ್ನಡದ ತೊರವೆ ರಾಮಾಯಣ, ಪಂಪ (ನಾಗಚಂದ್ರ) ರಾಮಾಯಣ, 
ಮಲೆಯಾಳದ ಎಳುತ್ತಚ್ಚನ್‌ ರಾಮಾಯಣ-ಇವು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳು. ಜೈನ ರಾಮಾಯಣ, ಬೌದ್ಧ ರಾಮಾಯಣಗಳಿವೆ. ಕೇರಳದ ಮಾಪಿಳಾ 
ಪಾಟ್ಸ್‌ನಲ್ಲೂ ರಾಮಾಯಣ ಕಥೆಯಿದೆ. ತುಳು ಮಹಾಕಾವ್ಯ "ಮಂದಾರ ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ 
ರಾಮಕಥೆ, ತುಳುನಾಡಿನಲ್ಲೇ ನಡೆದುದೆಂಬಂತೆ, ತುಳು ಜನಜೀವನದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕತೆ 
ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತದೆ. 

ಥಾಯ್‌ಲ್ಯಾಂಡ್‌ನ ರಾಮಕಥೆ ಪ್ರಾಲಾಕ್‌ ಫ್ರಾಲಾಮ್‌(ಲಾಕ್‌-ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ಲಾಮ್‌- 
ರಾಮ). ಇನ್ನೊಂದು ಥ್ಯಾ ಕಾವ್ಯ ರಾಮಕೀನ್‌. ಮಲೇಶ್ಕಾದ “ಹಿರಿಕಾಯತ್‌ ಸೆರಿರಾಮ್‌' 
ಕಥನದಲ್ಲಿ ದಶರಥನು ಏಡ೦ (ಆದ೦)ನ ಮರಿ ಮಗ, ಆತನಿಗೆ ಅಲ್ಲಾಹನ ವರದಿಂದ 
ಸೆರಿರಾಮ್‌ ಮಗನಾಗಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತಾನೆ. ಕಾಂಬೋಡಿಯಾದ ರಾಮಕಾವ್ಯ ರಾಮ್‌ಕೇರ್‌. 
ಮ್ಯಾನ್ಮಾರ್‌ (ಬರ್ಮಾ) ದಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣವು ಯಾಮ ರುಟ್‌ ಡಾವಾ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಲವು ಕಾವ್ಯಗಳು ರಾಮಕಥೆ ಆ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲೇ ಜರುಗಿದಂತೆ ಕಲ್ಪಿಸಿವೆ. ಇದೇ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಚಲನ ಸೌಂದರ್ಯದ, ಕಲ್ಚರಲ್‌ ಡೈನಾಮಿಕ್ಸ್‌, 

“ಮೂಲ ರಾಮಾಯಣ 'ವೆನ್ನಲಾಗುವ ವಾಲ್ಮೀಕಿ ರಾಮಾಯಣದ ಕಥೆ, 
ಸನ್ನಿವೇಶಗಳನ್ನು ಕವಿಗಳು ಕಾಲದೇಶಾನುಸಾರವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿ ಹಲವು ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಜೈನ ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ರಾವಣನನ್ನು ವಧಿಸುವವನು ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ರಾಮನಲ್ಲ. 
ನೇಪಾಲಿ ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ವಾಲಿ ಸುಗ್ರೀವರ ಯುದ್ಧವಿಲ್ಲ. ಕೊಂಕಣಿ ಜನಪದ 
ರಾಮಾಯಣವೊಂದರಲ್ಲಿ ಶಿವಧನುಸ್ಸನ್ನು ಭಂಗಿಸುವವನು ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ಒಂದೊಂದು 
ರಾಮಕಥೆಯಲ್ಲೂ ರಾಮನ ಆಹಾರ, ಉಡುಪು ಬೇರೆ ಮಾತಿನ ಬನಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ. 
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ಕಥೆ ಅದೇ, ಅದೇ ಕಥೆ. ಆದರೂ ಬೇರೆ. ಒಬ್ಬನೇ ರಾಮ, ಅವನೇ ಹಲವು ರಾಮ. 
ರಾಮ,ರಾಮಾ ಎಂತಹ ರಾಮಾರಾಮ। (ಆರಾಮ-ವನ, ಸಮೂಹ). 
ರಾಮಾಯಣದ ಮೂಲ, ವಿಕಾಸ, ವೈವಿಧ್ಯಗಳ ಕುರಿತು ಬೆಲ್ಜಿಯನ್‌ ವಿದ್ವಾಂಸ 
'ಪೊ. ಕಾಮಿಲ್‌ ಬುಲೈ ಅವರ 'ರಾಮಕಥಾ-ಉತ್ತತ್ತಿ ಔರ್‌ ವಿಕಾಸ್‌' ಒಂದು ಉದ್ದಂಥ. 
ಪ್ರೊ. ಎ.ಕೆ. ರಾಮಾನುಜರ ಪ್ರಬಂಧ-ಮುನ್ನೂರು ರಾಮಾಯಣಗಳು (ತ್ರಿ ಹಂಡ್ರೆಡ್‌ 
ರಾಮಾಯಣಾಸ್‌) ಜಾನಪದ ರಾಮನ ಉತ್ತಮ ಅಧ್ಯಯನ. ಈ ಗ್ರಂಥಗಳು 
ರಾಮಕಥೆಯ ಅದ್ಭುತ ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತವೆ. 


ನಮ್ಮ ರಾಮ-ನಮ್ಮ ರಾಮಾಯಣ 
ರಾಮನು ಏಷ್ಯನ್‌ ಜನಮಾನಸದ ಒಂದು ಜೀವಂತ ಶಕ್ತಿ 'ರಾಮರಾಜ್ಯ' ಅಂತಹ 
ಒಂದು ರಾಮಾದರ್ಶ, ಅದೂ ಪ್ರಾಯಶಃ ಸದಾ ಆಶಿಸುತ್ತ ಗುರಿಯಿಡುವ ರಾಜ್ಯ 
 ರಾಮರಾಜ್ಯದೆಡೆಗೆ ಪಯಣಕ್ಕೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿಯಿಲ್ಲ. 
"ನನ್ನ ಅಜ್ಜ ರಾಮ, ಅಣ್ಣ ರಾಮ, ಮಗ ರಾಮ, ಮನೆಯ ಗಿಳಿ ರಾಮ, ಚೆನ್ನಾಗಿ 
' ಹಾಡುವ ಗಿಳಿ ರಾಮಗಿಳಿ. ನನ್ನ ಮನೆಯ ದೇವರ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ರಾಮ. ನನ್ನ 
' ಪ್ರೀತಿಯ ಹೋರಿ ರಾಮ.' (ಪ್ರೊ. ಉದ್ಯಾವರ ಮಾಧವಾಚಾರ್ಯರ ಭಾಷಣದ ಒಂದು 
ತುಣುಕು) ಇದೇ ಜೀವನ ರಾಮ ರಹಸ್ಯ. ರಾಮಪುರಗಳು, ರಾಮನಗರಗಳಿಗೆ 
ಲೆಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ರಾಮೆರೆ ಗುತ್ತು. ರಾಮನ ಬೈಲು, ರಾಮನಗುಳಿ, ರಾಮ್‌ಟೇಕ್‌ ಸ್ಥಳ 
ನಾಮಗಳು. ರಾಮ ಅಡಿಕೆ (ಕಾಡು ಅಡಿಕೆ ಜಾತಿ) ಖಚಿತ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿ ಔಷಧ - 
ರಾಮಬಾಣ. ಕೊನೆಗೆ ಜೋರಾಗಿ ರಕ್ತ ಬ೦ದರೆ ರಾಮರಕ್ತ! ಸೀತಾಪುರ, ಸೀತಾಫಲ, 
ಸೀತಾ ಕೀ ಡೋಲಿ, ಲಕ್ಷ್ಮಣ ರಭಾಲಾ (ಉಯ್ಯಾಲೆ ಸೇತುವೆ) ರಾವಣನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ 
ಶಿವಲಿಂಗಗಳು ಅದೆಷ್ಟು? ಹೀಗಿದೆ ರಾಮಕಥೆಯ ವ್ಯಾಪ್ತಿ. 


ರೂಪಕ ಸಮೃದ್ಧಿ 

ಹೆಂಡತಿಯ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಬಿದ್ದವ ದಶರಥ, ನಿಧಾನ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವನೂ 
ದಶರಥ, (ಆಯೆ ಬಜಿ ದಸ್ತತೆ-ತುಳು) ಗಯ್ಯಾಳಿಯಾದರೆ "ಶೂರ್ಪನಖಿ, 
ಬಿರುಸಿನವಳಾದರೆ ಕೈಕೆ, ನಿದ್ರೆಗೆ ಕುಂಭಕರ್ಣ, ವಂಚನೆಗೆ ಮಾರೀಚ, ಭಕ್ತಿಗೆ, ಅತಿಭಕ್ತಿಗೆ 
ಪೂರ್ಣನಿಷ್ಠೆಗೆ ಹನುಮಂತ. ಮುಗಿಯದ ಕಥೆ, ಅಳಿವಿಲ್ಲದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಹನುಮಂತನ 
ಬಾಲ. ರಾಮ ಬರುವನೆಂದು ಕಾದಿರುವ ಶಬರಿ ನಿರಪೇಕ್ಷ ಸರಳ ನಿರಾಡಂಬರ 
ಭಕ್ತಿಗೆ ಸ೦ಕೇತ. ವರ್ಚಸ್ಸಿನಿ೦ದಲೇ ವೈರಿಯನ್ನು ತಗ್ಗಿಸುವ ಔದ್ಧತ್ಯಕ್ಕೆ-ವಾಲಿ. ವಿಧೇಯತೆಗೆ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ದುರ್ಬೋಧನೆಗೆ ಮಂಥರೆ, ಸಜ್ಜನರಿಗೂ ಬಂದೊದಗುವ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ಪರೀಕ್ಷೆ-ಅಗ್ನಿಪರೀಕ್ಷೆ- ಇವು ನಿತ್ಯ ನೂತನ ರೂಪಕಗಳು. 

ಉದ್ದುದ ಮಾತಾಡಿದರೆ, ದುರಂತ ಕಥೆ ಹೇಳಿದರೆ-ಏನು ರಾಮಾಯಣ 
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ಆರಂಭಿಸಿದ! ಹೇಳಿ ತೀರದ ಸಂಗತಿ-"ಅದೊಂದು ದೊಡ್ಡ ರಾಮಾಯಣ ಮಾರಾಯರೇ, . 
ನಿಮಗೇಕೆ ಹೇಳಿ, ಬೇಸರ ಬರಿಸಲಿ?' ಎಂಬುದೂ ವಾಗೂಢಿ. 

ಹೀಗೆ ರಾಮಕಥೆ ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ಬರಿಯ ಕಥೆಯಲ್ಲ. ಅದು ಜನರ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಭಾಷೆ, ನಮ್ಮ ನೋವು ನಲಿವು ಭಾವರಸ, ವಿಸ್ಮಯ ದುಗುಡ ದುಮ್ಮಾನಗಳಿಗೆ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ರೂಪ ನೀಡಲಿಕ್ಕಿರುವ ಒಂದು ದ್ರವ್ಯ, ವಸ್ತು, ಸ್ವರ್ಣದ ಖನಿ, ಅದಿರು ಚಿನ್ನ 
ಅದರಿಂದ ನಾವು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಭಾವ-ಭಾಷಾ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಅನಂತ. ಅವು ವಾಲ್ಮೀಕಿಯ 
ಅನುವಾದಗಳಲ್ಲ. ಹಾಗೆಂದು ಅವು ರಾಮನ ಕತೆಗಳೇ, ರಾಮಚಿತ್ರಗಳೇ. 


ಆಲಯ-ಮಂದಿರ 

ಆರಾಧನೆ, ಪೂಜೆ, ಪುರಸ್ಕಾರಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀರಾಮನು ತಳೆದ ವಿನ್ಯಾಸಗಳೂ ಬಹುರೂಪಿ. 
ಶ್ರೀರಾಮನ ಆರಾಧನೆ ಕನಿಷ್ಠ ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಕ್ಕೂ ಹಳೆಯದು. ಸಾಲಿಗ್ರಾಮ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀರಾಮನ ಕಲ್ಪವು ಹದಿನೆರಡು ಬಗೆಯಂತೆ. ಜಾನಕೀರಾಮ, ಕೋದಂಡ 
ರಾಮ, ಪಟ್ಟಾಭಿರಾಮ, ಹೀಗೆ ವಿವಿಧ ಮೂರ್ತಿಗಳು. ದೇಶಾದ್ಯಂತ ರಾಮ 
ದೇವಾಲಯಗಳು ಬಹಳಷ್ಟು ಇವೆ. ಭಜನ ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ರಾಮ, ಕೃಷ್ಣ 
ಇಬ್ಬರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚುಗಾರಿಕೆ. ಅದರಲ್ಲೂ, ಬಹುಶಃ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಭಜನ ಮಂದಿರಗಳಿಗಿ೦ತ 
ಶ್ರೀರಾಮನ ಭಜನ ಮಂದಿರಗಳೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುವುದು ಕುತೂಹಲಕರ. ದಕ್ಷಿಣದಲ್ಲಿ 
ರಾಮಸೇವಾ ಮಂಡಲಿಗಳು ನಡೆಸುವ ಸಂಗೀತೋತ್ಸವ ಜನಪ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ದೇಶದ 
ಅತ್ಯಂತ ಸು೦ದರ ಶಿಲ್ಪ ಮಾದರಿಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣ ಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲಿ, ಕೆಲವು ಶ್ರೀರಾಮ ವಿಗ್ರಹಗಳ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ, ರಾಮನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸೌಂದರ್ಯ ಗಾ೦ಭೀರ್ಯಗಳನ್ನು ಅಮರಗೊಳಿಸಿ 
ನಿಂತಿವೆ. ಕ್ಯಾಲೆಂಡರ್‌, ಟ್ರೇಡ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌, ಪುಸ್ತಕ, ಪ್ರಕಟಣೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾಮರೂಪಗಳು 
ಅಸಂಖ್ಯ. ರಾಮಮಯ. 


ಯಕ್ಷಗಾನದ ರಾಮ 

ಯಕ್ಷಗಾನದಲ್ಲೂ ಹಾಗೆಯೇ. ಭಾರತದ ಅನೇಕ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ, ರಂಗಪ್ರಕಾರ 
ಗಳಲ್ಲೂ ರಾಮನು ನಿತ್ಯವೆ೦ಬ೦ತೆ ಜನರೊಂದಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿರುವ ಪಾತ್ರ. 

ಯಕ್ಷಗಾನವು ಬಹುಶಃ ಮೂಲತಃ ರಾಮರಂಗ. ಕಥಕ್ಕಳಿಯಂತೂ ರಾಮಕಥೆ. 
ರಾಮನಾಟ್ಟಂ ಎಂದೇ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಕೊಟ್ಟಾರಕ ರಾಜನ ಆಟ್ಟಕಥೆಗಳ ರಚನೆಗಳು ಮೂಲಕೃತಿಗಳು. 
ಯಕ್ಷಗಾನ ವಾಲ್ಮೀಕಿ ಎನಿಸಿರುವ ಪಾರ್ತಿಸುಬ್ಬನ ರಾಮಾಯಣ ಪ್ರಸಂಗಗಳನ್ನು 
ಆಧರಿಸಿ ನಡೆಯುವ ಯಕ್ಷಗಾನದ ಆಟಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ರಾಮನ ಪಾತ್ರ ಜನಮಾನಸದಲ್ಲಿ 
ನೆಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಪಾತ್ರಧಾರಿಗಳು ಸ್ವಂತವಾಗಿ ರಚಿಸಿ ಆಡುವ ಅದರ ಮಾತುಗಾರಿಕೆ 
(ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆ) ಯ ಮೂಲಕ ನಿತ್ಯನೂತನ ಚಿತ್ರಗಳು ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತವೆ. ಅನುದಿನವೂ 
ಹೊಸಹೊಸತಾಗಿ ರಾಮಾಯಣ ಸಾಕಾರಗೊಳ್ಳುವ ಬಗೆ ಅದ್ದುತವಾದದ್ದು. ರಾಮ- 
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ಭರತ, ರಾಮ-ವಾಲಿ, ರಾಮ-ರಾವಣ ಸಂವಾದಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ತಮ ಮಟ್ಟದ ರಾಮ 
ನಾಟಕಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಯಕ್ಷಗಾನದ ದೇಸಿ ರಾಮ ವಿನೋದವಾಡುತ್ತಾನೆ. 
ತತ್ತ್ವವೇತ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಜಗಳಗಂಟನಂತೆ ಮಾತಾಡುತ್ತಾನೆ. ಗೊಂಬೆಯಾಟದ ರಾಮಕಥೆ 
ಸರ್ವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯ. ಗೊಂಬೆಯಾಟದ ಕಲಾವಿದರಿಗೆ ಹಲವೆಡೆ ಗೊಂಬೆ ರಾಮರೆಂದೇ 
ಹೆಸರಿದೆ. ಹರಿಕಥೆಗಳ ರಾಮ, ಭಾವಾವೇಶದ ಕಥನದಿಂದ ಜನರ ಮುಂದೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. 
ಹರಿದಾಸರ ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಹರಿದು ಬರುವ ಸೊಗಸು, ಏಕ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಾಟಕದಂತೆ 
ರಂಜಿಸುತ್ತದೆ. ಉತ್ತರದ "ರಾಮಲೀಲಾ' ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರಿಗೆ ರಾಮಾಯಣ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದ 
ಪರ್ವ. ಸಾಂಪ್ರಾದಾಯಿಕ ರಂಗಭೂಮಿಯದಲ್ಲಿ ಅನುದಿನ ಪ್ರದರ್ಶನಗಳ ಮೂಲಕ, 
ಲಕ್ಷಲಕ್ಷ ಸಂಖ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಜರುಗುತ್ತದೆ. ಮಲೇಶ್ಕಾದಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣದ ಗೊಂಬೆಯಾಟಗಳಿವೆ. 
ಇಂಡೋನೇಶ್ಕಾದಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣ ನೃತ್ಯ ನಾಟಕಗಳಿವೆ. ರಾಮಕಥೆ ರಾಮ ನಾಟಕಗಳು 
ಬಹು ವ್ಯಾಪ್ತ. 

ಯಕ್ಷಗಾನದ ರಾಮನು-ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ಭರತ, ಖರಾಸುರ, ವಾಲಿ, ಇಂದಜಿತು, ಶೂರ್ಪನಖಿ 
ರಾವಣರಿಂದ-ಪ್ರಬಲವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಪಂಥಾಹ್ನಾನಗಳನ್ನು ಇದಿರಿಸುತ್ತಾನೆ. ರಾಮನು 
ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರಿಸುವಾಗ ಹೊಸ ರಾಮ ಕಾವ್ಯಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತವೆ. ರಾಮಕಥೆಯ 
ಈ ಬಗೆಯ ಕಥನಗಳು ಅಸಾಧಾರಣ ಕಲಾನುಭವವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತವೆ. ಇದು 
ನಿತ್ಯರಾಮ ಚರಿತೆ. 


ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ರಾಮ 

ಶ್ರೀರಾಮ ಶ್ರೇಷ್ಠ ರಾಜನೀತಿಜ್ಞ ಜನನಾಯಕ. ಆತ ವನವಾಸಕ್ಕೆ ಹೊರಟಾಗ 
ಅಯೋಧ್ಯೆಯ ಜನಸಮೂಹ ಅವನನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸಿತು. ತನ್ನ ಪತ್ನಿಯನ್ನು ಅಪಹರಿಸಿದ 
ರಾವಣನಿಗೆ ಕ್ಷಮೆಯ ಕೊಡುಗೆಯನ್ನು ನೀಡಿದ. ರಾವಣ ವಧೆಯ ಬಳಿಕ 
'ಮರಣದೊಂದಿಗೆ ವೈರ ತೀರಿತು. ರಾವಣನಿಗೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯೋಚಿತ ಸ೦ಸ್ಕಾರಗಳಾಗಲಿ' 
ಎಂದ ಅವನು ಮಹಾನಾಯಕ. 
ಇಂತಹ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಪ್ರಚಂಡ ಭಾವ ಪ್ರತಿಮೆ ದೇಶದ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲೂ ದೊಡ್ಡ 
ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸಿದೆ. ತಮಿಳುನಾಡಿನ ದ್ರಾವಿಡ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ರಾಮ ವಿರೋಧ, 
ಒ೦ದು ಮುಖ್ಯ ಅ೦ಶ. ದ್ರಾವಿಡ ಕಳಗ೦ ರೂವಾರಿ ಇ.ವಿ. ರಾಮಸಾಮಿ (ಪೆರಿಯಾರ್‌)ರ 
ರಾಮಖಂಡನಾತ್ಮಕ ಲೇಖನಗಳು, ಭಾಷಣಗಳು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದವುಗಳು. ಅವರ ಹೆಸರಲ್ಲೂ 
ರಾಮ। 

ರಾಜಕೀಯದ ತಿಳಿ ಹಾಸ್ಯದಲ್ಲೂ ರಾಮನಿದ್ದಾನೆ. ಪಕ್ಷಾಂತರಕ್ಕೆ 'ಆಯಾರಾ೦ 
ಗಯಾರಾಂ'. ಇದೇ ರಾಮ ಪದದ ನಿತ್ಯನೂತನತ್ವದ ವಿನೋದ ಮುಖ. 

ಕಳೆದ ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ-ಅಯೋಧ್ಯಾ ಚಳವಳಿ, ರಾಮರಥ ಯಾತ್ರೆಗಳು 
ಭಾರತದ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಮೌಲಿಕವಾದ ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿವೆ. ರಾಮನು ಒಂದು 
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ವಿಚಾರ ಬಿಂದುವಾಗಿ ಒಟ್ಟು ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಮುಖ ದಿಕ್ಲೂಚಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ವಾದ 
ವಿವಾದ ಕೋಲಾಹಲಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದೆ ರಾಮರಾಜಕೀಯ. ಇದೀಗ ಸೇತು ಸಮುದ್ರಂ 
ನೌಕಾ ಪಥ ವಿವಾದವು ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ರಾಮಾಧಾರಿತ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡಿದೆ. 
ರಾಮ ರಾಜಕೀಯದ ಮುಂದಿನ ಹಂತ-ಶ್ರೀರಾಮನ ಮಹಿಮೆಯಂತೆ ಅನೂಹ್ಯ. 


ರಾಮರಾಮಾ! 

“ರಾಮನಾಮದ ಉಲ್ಲೇಖಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು ಮುಖ! ಉದ್ಗಾರ, ಆಶ್ಚರ್ಯ, ದುಃಖ, 
ಅದ್ಭುತತೆ, ಆಕ್ರೋಶ, ಅಸಹಾಯಕತೆ, ಭಯ ಹೀಗೆ ಅದೊಂದು ಬಹೂಪಯೋಗಿ 
ವ್ಯಂಜಕವಾಗಿದೆ' (ಡಾ.ಬಿ. ಸುರೇಂದ್ರ ರಾವ್‌ ಅವರ ಒಂದು ಟಿಪ್ಪಣಿ) ರಾಮರಾಮಾ 
- ಶಿವಶಿವಾ ಎಂದು ಉದ್ಗಾರವೂ ಇದ್ದು, ಅದರಲ್ಲಿ ಶಿವ-ರಾಮ ಸಮನ್ವಯವೊಂದನ್ನು 
ಕಾಣಬಹುದು. ವಿದಾಯಕ್ಕೂ ರಾಂ ರಾಂ ಮಿಲನಕ್ಕೂ ರಾಂ ರಾಂ. 


ರಾಮ ಚಿಹ್ನೆ 

ರಾಮನ ಪದ ಚಿಹ್ನೆ ಇರುವ ಸ್ಥಳಗಳನ್ನು ಏಷ್ಯಾ ಖಂಡದ ಹಲವೆಡೆ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ರಾಮನ ವನವಾಸದ ಕಥೆಗಳು ಅದೆಷ್ಟು ಕಡೆ ನಡೆದಿವೆ! 

ಅಳಿಲಿನ ಬೆನ್ನ ಮೇಲೆ ಕಾಣುವ ಮೂರು ಗೆರೆಗಳು ಅಳಿಲಿಗೆ ನೀಡಿದ ನೇವರಿಕೆಯ 
ಬಹುಮಾನ, ರಾಮ ಸೇತುವೆಗೆ ಮರಳನ್ನು ತಂದು ಹಾಕಿದುದಕ್ಕೆ ರಾಮನು ಕೊಟ್ಟ 
ಶಾಶ್ವತ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ರಾಮ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸೇವೆಯೂ ಸಣ್ಣದಲ್ಲ. 

ರಾಮನೆಂಬ ಶ್ರೀಸಾಮಾನ್ಯವನ್ನು ಹಿಂದಿ ಭಾಷೆಯ ಕೆಲವು ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಭೋಲಾರಾಂ ಎಂದರೆ ಮುಗ್ಧವ್ಯಕ್ತಿ. ನೇಕೀರಾ೦ ಎ೦ದರೆ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ, ಧನೀರಾಂ 
ಎಂದರೆ ಶ್ರೀಮಂತ. 

ಹೀಗೆ ರಾಮಕಥೆ ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ನಡುವೆ ನಿತ್ಯನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಕಥೆ, ರಾಮನ 
ಅಯನ. ಅದರ ರೂಪ ವಿನ್ಯಾಸಗಳು ಅನಂತ. ನದಿ ಸಮುದ್ರ ಪರ್ವತಗಳಿರುವಷ್ಟು 
ಕಾಲ ಹರಿಯುತ್ತಿರುವ ವಾಹಿನಿ. 
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ಶಿವರಾತ್ರಿ 
ಮಹಾಸಂಯೋಗ ರಾತ್ರಿ 


ಸ್ವರ್ಗದ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ಸಮುದ್ರದ ಪಾಲಾಗಿತ್ತು. ಅಧಿಕಾರಸ್ಥ 
ದೇವತೆಗಳ ಅಧಿಪತಿಯ ಅಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ಆದ ದುರಂತ. 
ಮರಳಿ ಸಿಗಬೇಕು. ಮಂಥನ ನಡೆಯಬೇಕು. ಮೂರ್ತಿತ್ರಯದ 
ಅನುಗ್ರಹ, ರಾಕ್ಷಸರ ಸಹಕಾರ, ರಾಷ್ಟೀಯ ಸನ್ನಿವೇಶದ, ವಿಪತ್ತಿನ 
ನಿರ್ವಹಣೆಗೆ, ವಿರಳ ದೇವಾಸುರ ಪಕ್ಷಪ್ರತಿಪಕ್ಷ ಒಕ್ಕೂಟ, ವಿಶ್ವ 
ಸಹಕಾರ ಸರಕಾರ, ಆದರೇನು? ಅಮೃತ್ತಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ವಿಷದ 
ಕಲಶ ಉದ್ಭವ. ವಿಷ ಬಂದರೆ ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರಿಲ್ಲ, ಎಲ್ಲರೂ 
ಸುವಸ್ತುಗಳಿಗಾಗಿ ಕಾಯುವವರೆ, ಅಮೃತಕ್ಕಾಗಿ ಹಾತೊರೆ 
ದವರೇ. ಆದರೆ ಮಥನದಲ್ಲಿ ಬಂದದ್ದನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಲಯಕರ್ತೃ ಶಿವ ಶಂಕರ ಶಂಭು, ಹೇಳಿದ-"ನಾನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತೇನೆ” ಹೌದು-ವಿಷದ ಲಯಕ್ಕಾಗಿ, ವಿಶ್ವದ ಸಂಗೀತ, 
ವಿಶ್ವ ನಾಟ್ಕದ ಲಯವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಅದಕ್ಕೆ ಅವನು 
ಮಹಾದೇವ, ಮಹಾನಾಯಕ. ವಿಷ ಬಂದಾಗಲೂ ಶಾಂತವಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಜನನಾಯಕ. “ಅಯ್ಯೋ ವಿಷ ಹೊಟ್ಟೆಗಿಳಿದರೆ? 
ಲೋಕವಿನಾಶ'' ಲೋಕ ಮಾತೆ ಪಾರ್ವತಿಯ ಆತಂಕ, ಏನು 
ಮಾಡೋಣ. ಕಂಠಕ್ಕೆ ಎರಡು ಹಸ್ತಗಳ ಬಳೆಯ ದಿಗ್ಗಂಧ 
ಹಾಕಿದಳು. ವಿಷ ಹೆದರಿತು. ಅಲ್ಲೆ ಚಿಹ್ನೆಯಾಯಿತು. ಶಿವ 
ನೀಲಕ೦ಠನಾದ. ನಾಯಕರು ವಿಷನುಂಗಿ ನೀಲಕ೦ಠರಾದರೆ 
ಭೂಷಣ. ನೀಲವು ಅನ೦ತ ಗೂಢ. ಇಷ್ಟು ಮಾಡಿದ ಶಿವ 
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ಕಾಯಲಿಲ್ಲ, ತಪಸ್ಸಿಗೆ ಹೋಗಿಬಿಟ್ಟ. ಅಮೃತ ಇತರರಿಗೆ, ತನಗೇಕೆಂದ. 

ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷ್ಣು, ಮಹೇಶ್ವರರೊಮ್ಮೆ ಜಗಳದ ರೀತಿ ಆಡಿದರು. ತಾ ಮೇಲು ತಾ 
ಮೇಲು. ಮೂರೂ ಒಂದೇ ಆದುದರಿಂದ ಎಲ್ಲವೂ ಮೇಲು ಕೆಳಗು. ಇರಲಿ. ಶಿವ 
ಅಗ್ನಿ ಲಿಂಗನಾಗಿ ಮಹಲಿಂಗನಾಗಿ ಎತ್ತರಕ್ಕೂ ಆಳಕ್ಕೂ ಪಸರಿಸಿದ. ಅಳತೆ ಮಾಡಿರಿ 
ಎಂದ. ಬ್ರಹ್ಮ (ದೊಡ್ಡದು), ವಿಷ್ಣು (ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ) ಇಬ್ಬರಿಗೂ ತುದಿ ಬಡು ಹತ್ತಲಿಲ್ಲ. 
ಆಕಾಶಮೂರ್ತಿ ಅಗ್ನಿರೂಪೀ ಶಿವನಿಗೆ ನಮಸ್ಕರಿಸಿದರು. 

ಸರ್ವವೂ ನಿರಾಕಾರವಾಗಿತ್ತು. ಸ್ಪ೦ದನದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ ಆಗಲೆಂದು ಪರಶಿವ ತತ್ತ್ವದಲ್ಲಿ 
ಕಲ್ಪವಾಯಿತು, ಕಲ್ಪನೆಯಾಯಿತು. ಕೂಡಲೇ ಆನಂದ ತಾಂಡವ ಆರಂಭ. ಒಂದೊಂದು 
ಹೆಜ್ಜೆ, ಭಂಗಿ, ಭಾವಕ್ಕೆ ತಾಳ ರಾಗ ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಅನಂತಕೋಟಿ ಪಿಂಡಾಂಡ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ 
ಸೃಷ್ಟಿ, ಯುಗಾಂತರದಲ್ಲಿ ಪಶುಪತಿಯ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪಶುಗಳು ಉಲ್ಲಂಘಫಿಸಿದರೋ 
ಏನೋ, ಆನಂದದ ಸೃಷ್ಟಿ ವಿಕಾರವಾಯಿತು. ಶಿವನಿಗೆ ಸಾಕೆನಿಸಿತು. ಸಂಹಾರ 
ತಾಂಡವವಾಡಿದ ಮುಂದೆ ಪುನಃ ಆನಂದದ ತಾಂಡವ. ಹೀಗೆ ಶಿವಶಕ್ತಿ ಚಕ್ರ 
ಸದಾಶಿವೋಪವಾಸ. 

ಬೇಡನೊಬ್ಬ ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದ ಜಿಂಕೆಗೆ ಬಾಣ ಹೂಡಬೇಕೆನ್ನುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಜಿಂಕೆಯ 
ಸಂಸಾರ ಕಂಡಿತು. ಕರುಣೆ ಹುಟ್ಟಿತು. ಕೊಲ್ಲಲಿಲ್ಲ. ರಾತ್ರಿಯಾಯಿತು. ಹಸಿವೆ, ಬಗಲಿನ 
ನೀರಿನ ಜೀಲವೂ ತೂತು. ಕರ್ಮಜಲ ತೊಟ್ಟಕ್ಕಿ ಸೋರಿ ಹೋಯಿತು. ಏನು ಮಾಡುವುದು? 
ಒಂದು ಮರವೇರಿದ. ಹೊತ್ತು ಕಳೆಯಬೇಕಲ್ಲ? ಮರದ ಎಲೆಗಳನ್ನು ಒಂದೊಂದೇ 
ಕಿತ್ತು ಕೆಳ ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದ. ಕೆಳಗಿನ ಉರುಟುಕಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ಬಿತ್ತು. ಮುಂದೆ ಗೊತ್ತಾಯಿತು. 
ಅದು ಬಿಲ್ವದ ಮರ. ಕಲ್ಲೇ ಲಿಂಗ. ಬೇಡನದು ಉಪವಾಸ, ಪೂಜೆ, ಜಾಗರಣೆ 
ಎಲ್ಲವನೂ ಆಯಿತು. ಅಯೋಚಿತ ಸತ್ಕರ್ಮ. ಬೇಡ ಬೇಡದವನಾಗಲಿಲ್ಲ. ಶಿವನಿಗೆ 
ಬೇಕಾದವನಾದ, ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿ ಅಮರನಾದ. ಜಾಗೃತನಾದ. ಆದಿಕಿರಾತನ ಸಂಗಡಿಗನಾದ. 

ಶಿವ ಶಕ್ತಿ ದಾಂಪತ್ಯ ಅನಾದಿ ಅನಂತ. ವಾಗರ್ಥದ ಹಾಗೆ, ಮಾತು ಅರ್ಥಗಳ 
ಜೊತೆಯ ಹಾಗೆ. ಅರ್ಧನಾರೀಶ್ವರ ಅರ್ಧನರೇಶ್ವರೀ ಸಂಯೋಗವದು. ಅದು ಯುಗ 
ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರಬೇಕು. ಶಿವನ ಮಾವನು ದಕ್ಷನಾದುದರಿಂದ ಅವಳು ಶಿವನ 
ಸತಿಯಾದುದಲ್ಲವೆ? ವಿವಾಹದ ದಿನ ಬಲು ಪವಿತ್ರ ಮಹಾ ದಿನ. ಲೋಕ ಜಾಗರ 

ಇವೆಲ್ಲ ನಡೆದದ್ದು ಮಾಘ ಬಹುಳ (ಅಥವಾ ಶಾಲಿವಾಹನ ಶಕದ ಮಾಘ, 
ವಿಕ್ರಮ ಶಕಾಚರಣೆಗೆ ಫಾಲ್ಗುನ ಬಹುಳ) ಚತುರ್ದಶಿ ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ. ಅದೇ 
ಮಹಾ ಶಿವರಾತ್ರಿ. ನಿರಾಹಾರವೆ ಆಹಾರ. ರಾತ್ರಿ ತಮಸ್ಪಲ್ಲ ಅದು ಜ್ಞಾನ, ರಹಸ್ಯ ರಾತ್ರಿ 
ಮಹಾ ಮಹಾ ಶಿವರಾತ್ರಿ. 
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ಶಂಕರ ಪರಿಣಾಮ 


ಓರ್ವ ಸಂತ, ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ, ಚಿಂತಕ, ಸುಧಾರಕ, ಕವಿ, ಲೇಖಕ, 
ಕಲಾಕಾರ-ಇಂತಹ ಮಹಾ ಪುರುಷರನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸುವಾಗ- 
ಅವರ ಕಾರ್ಯಗಳ ಗುಣಮಟ್ಟ, ಗಾತ್ರ ಮತ್ತು ಪರಿಣಾಮಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅಳೆಯುವುದು ರೂಢಿ. ಈ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಆಚಾರ್ಯ 
ಶಂಕರರು (ಕ್ರಿಶ. 788-820) ಜಗತ್ತಿನ ದಾರ್ಶನಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಮೊಮಾಂಸಾ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಓರ್ವ ವಿಸ್ಮಯಕರ 
ಸಾಧಕರೆಂದೂ, ಮಹಾ ಮೇಧಾವಿಯೆಂದೂ ಪರಿಗಣಿತರಾಗಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಆದರಿ೦ದಲೇ ಅವರು ಭಗವಾನ್‌ ಶಂಕರನ ಅವತಾರ 
ವೆಂದೂ, ಕಾಲವು ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಮಹಾ ಪ್ರವಾದಿಯೆಂದೂ 
ವಿಶ್ವಾಸವು ಬೆಳೆದಿದೆ. ಶಂಕರರ ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುವವರೂ ಕೂಡ-ಅವರ ಬುದ್ಧಿ ವೈಭವಕ್ಕೂ, 
ದಾರ್ಶನಿಕ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಗೂ ಬೆರಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರನ್ನು ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ 
ಐನ್‌ಸ್ಟೀನ್‌ ಎಂದೂ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದ ಸೈಂಟ್‌ ಪಾಲ್‌ ಎಂದೂ 
ಸರಳೀಕರಿಸಿ ಹೇಳುವುದುಂಟು. ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳೂ ಇವೆ, ಸಂತ 
ಪಾಲ್‌ ಯೇಸುವನ್ನು ಕಟುವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿ, ಆ ಬಳಿಕ 
ದಿವ್ಯಾನುಭವ ಹೊಂದಿ ಆಚಾರ್ಯನಾದವನು. 
ಐನ್‌ಸ್ಟೀನ್‌-ಭೌತ-ಚೈತನ್ಯಗಳ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ಭೌತದಿಂದಲೇ ಅನುಸಂಧಾನ ಮಾಡಿದ ವಿಜ್ಞಾನಿ. ಶಂಕರರು 
ವೈದಿಕ-ಪೌರಾಣಿಕ ಧರ್ಮದ ಸಂಸ್ಕಾರದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವರು. 
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ಅಭೌತ (ಚೇತನ) ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿ ವಿವರಿಸಿದವರು. ಇರಲಿ. 


ಶ್ರುತಿ ಸ್ಮೃತಿ ಪುರಾಣ ಸಮನ್ವಯ ಶಂಕರ 


ಶ್ರುತಿ ಸ್ಮತಿ ಪುರಾಣಾನಾಂ ಆಲಯಂ ಕರುಣಾಲಯಂ 
ನಮಾಮಿ ಭಗವತ್ಪಾದ೦ಂ ಶಂಕರಂ ಲೋಕ ಶಂಕರಮ್‌ ॥ 


ಎಂಬ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಶಂಕರ ಪ್ರಶಂಸೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಭಾರತೀಯ ಧರ್ಮ- 
ದರ್ಶನಗಳ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರುತಿ(ವೇದ) ಸ್ಮತಿ(ಶಾಸ್ತಗಳು) ಪುರಾಣಗಳು, (ಕಥಾವಳಿ, 
ಜನಪ್ರಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕತೆ) ಈ ಮೂರನ್ನೂ ಆದರಿಸಿ ಮತ್ತು ಆಧರಿಸಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವಿರಬೇಕು. 
ಜತೆಗೆ-ವೇದಾಂತಿಯಾದರೆ, ಪ್ರಸ್ಕಾನತ್ರಯೀ ಅನಿಸಿದ ಉಪನಿಷತ್ತು-ಭಗವದ್ಗೀತೆ- 
ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳು ಈ ಮೂರಕ್ಕೆ ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯ ರೂಪಿಸಬೇಕು. ಇದು ಸುಲಭವಲ್ಲ. 
ಇದನ್ನು ಶಂಕರರು ಧೀರತನದಿಂದ ಸಾಧಿಸಿದರು. ವೇದಗಳ ಸಾರ ಉಪನಿಷತ್ತು. 
ಅವುಗಳ ಸಾರ ನಾಲ್ಕು ಮಹಾ ವಾಕ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಉಳಿದುದೆಲ್ಲ ಅದಕ್ಕೆ ಅನುವರ್ತಿ 
ಎಂದು ಪಾಂಡಿತ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಮುಂದಿನ ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ, ಇದು 
ಮಾರ್ಗವಾಯಿತು. ಹಾಗಾಗಿ-ಅವರು ಆಲಯವೆನಿಸಿದರು. ಭಗವತ್ಪಾದ-ಪರತತ್ತ ಳು 
ಮತ್ತು ಆರಾಧ್ಯ ದೇವ ರೂಪಗಳನ್ನು ದರ್ಶಿಸಿದವರು. ವಿಶಾಲವಾದ ಅಭಿರುಚಿಗಳ, 
ಮಟ್ಟಗಳ ಜನರಿಗೆ ಸ್ವರಗಳಿಗೆ, ಮನದಟ್ಟಾಗುವ ಹಾಗೆ ರೂಪಿಸಿದುದರಿಂದ, 
ಕರುಣಾಲಯರು ಮತ್ತು ಲೋಕ ಶಂಕರರೂ ಆದರು. 


ಜ್ಞಾನಕ್ಷೇತ್ರ ಶಂಕರ 

ಜ್ಞಾನದ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ, ಅ೦ದರೆ ತಿಳಿವು ಎಂದರೇನು, ಅದು ನಮಗೆ ಹೇಗೆ ಬರುತ್ತದೆ, 
ಅದರ ಸ್ಪರಗಳಾವುವು. ಅದಕ್ಕೆ ಬಾಧಕಗಳು ಯಾವುದು-ಮುಂತಾದ ವಿಚಾರಗಳ 
ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಶಂಕರರ ಕೊಡುಗೆ ಬಲು ದೊಡ್ಡದು. ಮಾಯಾ ವಾದ, ತ್ರಿವಿಧ ಅಸ್ತಿತ್ತಗಳು, 
ಅನಿರ್ವಚನೀಯತಾ ವಾದ, ಇವುಗಳ ಮೂಲಕ ಅರಿವಿನ ಬಗೆಗಿನ ಅರಿವನ್ನು ಅವರು 
ವಿಸ್ತರಿಸಿದರು. ಹಿಂದಿನವರ ಕೊಡುಗೆಗಳನ್ನು ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ, ಸಮನ್ಹಯಗೊಳಿಸಿದರು. 

ಎಚ್ಚರ-ನಿದ್ರೆ-ಗಾಢ ನಿದ್ದೆ ಈ ಮೂರು ಸ್ಥಿತಿಗಳು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿಗಿವೆ. ಈ 
ಮೂರನ್ನು ತಿಳಿವಿನ ಮೂರು ಹಂತಗಳಾಗಿಸಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ-ಲೌಕಿಕಗಳೆರಡಕ್ಕೂ ವಿಸ್ತರಿಸಿದರು. 
ಆದರೆ "ಜಗತ್ತು ಸ್ವ್ನದಂತೆಯೆ ಅಸತ್ಯ' ಎಂಬ ಬೌದ್ಧ ತಾರ್ಕಿಕರ ಮತ್ತು ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ದರ 
ಅತಿವಾದವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. ಜಗತ್ತು ಸ್ವಪ್ನದಂತೆ ಸುಳ್ಳಲ್ಲ, ಸ್ವಪ್ನಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಗತ. 
ಜಾಗೃತದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಇದಿರಿಗಿರುವ ವಸ್ತುಗಳು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಾಗೆಯೇ ಕಾಣುತ್ತವೆ 
ಅನ್ನುತ್ತಾರವರು. ಸ್ವಪ್ನವು ಭ್ರಾಂತಿ, ಎಚ್ಚರವು ಮಿಥ್ಯೆ, ಸುಷುಪ್ತಿಯು ಪೂರ್ಣತ್ವ, ಅಂದರೆ 
ಜ್ಞಾನದತ್ತ ಸಾಗುವುದು, ತಾನೇ ಜ್ಞಾನವಾಗುವುದು. ಮೂರು ಸತ್ಯಗಳು ಇವೆ. ಒಂದು 
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ಪ್ರಾತಿಭಾಸಿಕ (ಆಭಾಸ), ಮತ್ತೊಂದು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ (ಸೀಮಿತವಾದ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ವೈವಿಧ್ಯ) 
ಇನ್ನೊಂದು ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ (ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ) ಅರಿವು. ಎಂದೂ ಇಲ್ಲದಿರುವುದು ಸುಳ್ಳು 
(-ಕುದುರೆಯ ಕೊಂಬು ಎಂದು) ಅವರು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ನಿರ್ದಚಿಸಿದರು. ಜ್ಞಾನ 
ಅನುಭವ ಸಮನ್ವಯ ಶಂಕರರಾದರು. 


ಮಾಯೆ ಮತ್ತು ಸುಳ್ಳು 

ಅದ್ದೆ ತವೆಂಬ ಮಾಯಾವಾದವು ಜಗತ್ತನ್ನು ಬರಿಯ "ಮಾಯೆ' ಮತ್ತು ಸುಳ್ಳು 
(ಮಿಥ್ಯಾ) ಎನ್ನುತ್ತದೆ ಎಂಬ ನಂಬುಗೆ ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿ ಇದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ-ಮಾಯೆ, 
ಮಿಥ್ಯೆ ಶಬ್ದಗಳ ಸಡಿಲವಾದ ರೂಪ. ಮಾಯೆ ಎಂದರೆ ಅದೇನೋ ಮುಸುಕು, 
ಇಲ್ಲದ್ದು ಎಂಬ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಮಿಥ್ಯೆ ಎಂದರೆ ಸುಳ್ಳೂ ಅಲ್ಲ. ಈ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ 
ವಾಡಿಕೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೊರಿಸದೆ, ಶಂಕರರು ಹೇಳಿದ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಮೂರೂ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ರೀತಿ ಇದ್ದು, ಬದಲಾವಣೆ ಆಗದಿರುವುದು ಸತ್ಯ, 
ಬದಲಾಗುವಂತಹದ್ದು ಅಸತ್ಯ (ಯದ್ರೂಪಂ ಸುನಿಶ್ಚಿತಂ ಯನ್ನವ್ಯಭಿರಚತಿ ಸತ್ಯಂ... 
ಯದ್ರೂಪಂ ವ್ಯಭಿಚರತಿ ತದಸತ್ಯಂ) ಮಾಯೆ ಎಂಬುದು ಬ್ರಹ್ಮದ ಸ್ವರೂಪ ಅಥವಾ 
ಸರಳವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಭಗವಂತನ ಶಕ್ತಿ, ಪ್ರಕೃತಿ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅದು ಅ-ವಿದ್ಯೆ. 
ಮಾಯೆ. ಸುಳ್ಳು ಅಲ್ಲ, ಅಷ್ಟು ಸತ್ಯವೂ ಅಲ್ಲ. ಮೊರಬೇಕಾದುದು. ಈ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆ 
ಮುಂದಿನ ವಾದಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಯವಾಗಿ ಗೊ೦ದಲವಾದುದು ಅಷ್ಟೆ. 


ತಿಳಿವಿನ ತೊಡಕು-ಅಧ್ಯಾಸ 

ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ ಶಂಕರರು ಬರೆದ ಪೀಠಿಕೆ, ಅಧ್ಯಾಸಭಾಷ್ಯ. ಇದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಗ್ರಂಥ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ವಶಿಷ್ಟ ಕ್ರಮ. ಇದರಲ್ಲಿ ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಉದ್ದರಣವಿಲ್ಲ, ಮನಸ್ಸು 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ವಿವರಣೆಯಿದೆ. ಒಂದನ್ನು ಇನ್ನೊಂದಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು ಜೀವಸ್ತಭಾವ 
(ನೈಸರ್ಗಿಕ) ಅನ್ನುತ್ತ, ಅದನ್ನು ಅಧ್ಯಾಸ-ಒಂದರ ಮೇಲೆ ಇನ್ನೊಂದರ ಗುಣವನ್ನು, 
ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಆರೋಪಿಸುವ ಬುದ್ಧಿ ಸ್ವಭಾವ ಅನ್ನುತ್ತಾರವರು. ಬೌದ್ಧ ತರ್ಕದ 
ಪರಿಷ್ಕಾರವನ್ನು ಮುನ್ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ. ಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾನವು (ಬ್ರಹ್ಮ ರೂಪ)ದ ಪ್ರಾಪ್ತಿ. ಅಜ್ಞಾನದ 
ದಾಟುವಿಕೆ. ಇದು ಕಠಿನ, ಆದರೆ ಸಾಧ್ಯವೆ೦ದೂ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ತಿಳಿವು ಗೊಂದಲ (ಕನ್‌ಫ್ಯೂಶನ್‌)ಗಳ ಸುಂದರವಾದ ಈ ಚರ್ಚೆ - 
ಮುಂದೆ ತುಂಬ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಿತು. 


ಬೌದ್ಧ ಸಮನ್ಹಯ-ಬುದ್ಧ ಶಂಕರ 
ಶಂಕರರ ಕಾಲಕ್ಕೆ-ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಅವನತಿ ಹೊಂದಿರಬೇಕು. 
ದರ್ಶನ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಅದೊಂದು ಪ್ರಭಾವವಾಗಿ-ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು. ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಪತಿಷ್ಠೆಯಿತ್ತು. 
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ಮಹಾತ್ಮ-ಮುನಿ-ಅವತಾರವೆಂಬ ಸ್ಥಾನವಿತ್ತು. ಶಂಕರರು ಅದ್ವೆ ತಿ ಬುದ್ಧನು 
ಅದ್ವಯವಾದಿ. “ಜಗತ್ತು-ಶೂನ್ಯ, ಕ್ಷಣಿಕ' ಎಂಬ ಬುದ್ಧನ ನೈತಿಕ ಉಪದೇಶವನ್ನು 
ಬೌದ್ಧ ತಾರ್ಕಿಕರು ಪ್ರಚಂಡವಾಗಿ ಬೆಳೆಸಿದ್ದರು. ಶಂಕರರಿಗೂ-ಬೌದ್ದರ ತ್ರಿವಿಧಸತ್ತೆ, 
ಕೇವಲ ಜ್ಞಾನ (ವಿಜ್ಯಪ್ತಿ ಮಾತ್ರಾತಾ), ಚಿತ್ವಧಾನವಾದಗಳಿಗೂ-ಮೂಲವು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೆ 
ಆಗಿದ್ದವು. ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತ ಇವು ಮೂಲತಃ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಂದ 
ವಿಕಾಸವಾದ ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳು. ಆದರೆ-ಅ೦ದಿನ ಧಾರ್ಮಿಕ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ 
ಬೌದ್ಧ ದರ್ಶನವನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಒಪ್ಪುವುದೂ ಬಹುಶಃ ಶಂಕರರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಕಾರಣ-ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ಮತಗಳು ವಿರೋಧಿಗಳೆಂಬ ಭಾವನೆ ಬೆಳೆದಿತ್ತು 
ಶಂಕರರ ಗುರುಗಳ ಗುರುಗಳಾದ ಗೌಡಪಾದರು ಬೌದ್ಧ-ವೇದಾಂತಗಳೆರಡನ್ನೂ 
ಒಪ್ಪಿದ್ದವರು. ಶಂಕರರು ಗೌಡಪಾದರ ಚಿಂತನೆಯನ್ನು ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಸಮನ್ವಿತ 
ಗೊಳಿಸಿದರು. ಬೌದ್ಧ ಚಿ೦ತನೆ, ಉಪನಿಷತ್‌ ಚಿ೦ತನೆ ತೀರ ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ ಎಂದು 
ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ಅವರಿಗೆ ದೊರೆತ ಟೀಕೆ-ಪ್ರಚ್ಛನ್ನ ಬೌದ್ಧ! 
ಮಾರುವೇಷದ ಬೌದ್ಧನೆಂದು. ಇದು ವಾಸ್ತವತಃ ಒಂದು ಬೈಗಳು ಮತ್ತು ಹೊಗಳಿಕೆ! 
ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವನ್ನು ವೈದಿಕವನ್ನೂ ಜೋಡಿಸಿದವನೆಂಬರ್ಥ. ಯಾಕಲ್ಲ? 


ಖಂಡನೆಗಳ ಸರಣಿ 

ಶಂಕರರನ್ನು ಆ ಬಳಿಕದ ವೇದಾಂತಾಚಾರ್ಯರಾದ ಭಾಸ್ಕರ, ಯಾದವಪ್ರಕಾಶ, 
ಬಲದೇವರು ಖಂಡಿಸಿದರು. ರಾಮಾನುಚಾರ್ಯ, ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿಮರ್ಶಿಸಿ 
ದರು. ಮಾಯಾವಾದ, ಅನಿರ್ವಚನೀಯವಾದ, ಜಗನ್ಮಿಥ್ಯಾವಾದ, ಜೀವ-ಬ್ರಹ್ಮರ 
ಏಕತೆ-ಇವು ಅವರ ತೀಕ್ಷ್ಣ ವಿಮರ್ಶೆಗೊಳಗಾದುವು. ಇದರಿಂದ ಅತ್ಯಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ತರ್ಕಗಳು ಬೆಳೆದುವು. ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರ ಐದು ಆಕ್ಷೇಪಗಳೂ, ಹನ್ನೆರಡು ದೋಷ 
ಎವರಣೆಗಳೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳನ್ನಾಶ್ರಯಿಸಿದ ವಾದ-ಪ್ರತಿವಾದಗಳು ಈಗಲೂ 
ನಡೆದಿವೆ. ಇದರಿಂದ ಜ್ಞಾನಾರಣ್ಯ, ಗೊಂದಲದ ಗೊಂಡಾರಣ್ಯ ಎರಡೂ ಬೆಳಿದಿವೆ. 


ಅತಿರೇಕಕ್ಕೆ ವಿರೋಧ 

ಜಗತ್ತಿಗೊ೦ದು ಏಕಮೂಲವು ಇರಬೇಕು ಎಂಬಲ್ಲಿ, ಅದು ಚೇತನವೇ ಆಗಿದೆ 
(ಜಡವಲ್ಲ) ಎಂಬಲ್ಲಿ ಶಂಕರರು ಖಚಿತ ನಿಲುವು ಹೊಂದಿದ್ದರೂ-ಜಗತ್ತು ಇಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲ, ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಕಲ್ಲನೆಗಳು ಎಂಬ ವೈನಾಶಿಕವಾದ ಶೂನ್ಯವಾದದ ಸರ್ವನಿರಾಕರಣ 
Nihilistic ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಖಂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂತಹದು ವಾದಕ್ಕೇ ಅರ್ಹವಲ್ಲ 
ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. "ಬೆಂಕಿ ತಣ್ಣಗಿದೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಬೆಳಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ನೂರು ವೇದಗಳೆ ಹೇಳಿದರೂ 
ಅದು ಪ್ರಮಾಣವಲ್ಲ'. ಇದು ಅವರ ಮಾತು. ಅವರಿಗೆ "ಮಿಥ್ಕೆ' ಎಂಬುದು ಅತ್ಯಂತಿಕ 
ಸತ್ಯವಲ್ಲ. ಕಾಣುವ ಜಗತ್ತೆ ಇಲ್ಲ ಎ೦ದಲ್ಲ. 
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ಅನಿಧ್ವಚನೀಯ ಶಂಕರ 

ಜ್ಞಾನ ಚಿಂತನ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಕೊಡುಗೆ-ಶ೦ಕರರ ಅನಿರ್ವಚನೀಯತಾ ವಾದ. 
ಹಾಗೆಂದರೇನು? ಸತ್ಯ ಎಂದರೆ ಇರುವುದು, ಹೀಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಹದು. 
ಉದಾ: ಮಾವಿನಹಣ್ಣು, ದನ, ಮನುಷ್ಯ-ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಸದಸ್ಯರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಮಾವು, 
ದನ, ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಹೊಂದುವ ಲಕ್ಷಣ-ನಿರ್ವಚನ ಹೇಳಬಹುದು. ಇದು ಲೋಕಸತ್ಯ. 
ಇಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲದ್ದು. ಅಸತ್ಯ, ತುಚ್ಛ. ನೆಲದೊಳಗೆ ಆಗುವ ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ, 
ಮೊಲದ ಕೊಂಬು, ಮೆಣಸಿನ ಗಿಡದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಕಿತ್ತಳೆ, ಪಶ್ಚಿಮದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯೋದಯ 
ಇತ್ಯಾದಿ. ಇದಕ್ಕೆ ಲಕ್ಷಣ ಅಸಾಧ್ಯ ಮತ್ತು ನಿರ್ವಚನ ಬೇಡ. 

ಈ ಮಧ್ಯೆ ಇನ್ನೊಂದು ಇದೆ. ಅದು ನಿಜವೂ ಅಲ್ಲ, ಸುಳ್ಳೂ ಅಲ್ಲದ "ಸತ್ಯ' ಅಂದರೆ 
ಪ್ರಾತಿಭಾಸಿಕ, ಇರುವಂತೆ ಕಾಣುವ ಸತ್ಯ. ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಆನೆ, ಹಗ್ಗದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ 
ಹಾವು, ದ್ರವವಲ್ಲದ ಗಟ್ಟ ನೀರು(ನೀರ್ಗಲ್ಲು) ಇವೆಲ್ಲ ಕಾಣುವಷ್ಟು ಸಮಯ ಸುಳ್ಳಲ್ಲ, 
ಸ್ವಪ್ನದಿ೦ದ ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳುವ ತನಕ ಆ ಆನೆ ನಿಜ. ಹಗ್ಗವೆಂದು ತಿಳಿವನಕ ಹಾವು ಸತ್ಯ. 
ಇದೇ ಅ-ನಿರ್ವಚನೀಯ, ಹೇಳಲಾಗದ್ದು, ವ್ಯಾಖ್ಯಾತೀತ 1769117೩019, unspeakably 
176. ಭಾಷೆ ದುರ್ಬಲ, ಮಿಥ್ಯೆ ಪ್ರಬಲ. ಮಿಥ್ಯೆ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಸತ್ಯ. ಇದೆ ಹೌದು. 
ಇಲ್ಲವೂ ಹೌದು. ನಮ್ಮ ನೆರಳು ನೋಡಿರಿ-ನೆರಳು ಸತ್ಯವೊ? ಹೌದು ಕಾಣುತ್ತದಲ್ಲ? 
ಆದರೆ ಉಂಟೋ? ನೆರಳಿನಷ್ಟು ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಬೆಳಕು ಕಡಿಮೆ ಇದೆ. ಅಂದರೆ ಪ್ರಕಾಶ ಪ್ರಮಾಣ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಅಷ್ಟೆ ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಅನೇಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳಿಗೆ-ನೋಟ, ಚಿತ್ರಣ, ಛಾಯಾಚಿತ್ರ, 
ಗೊಂಬೆಯಾಟಗಳಿಗೆಲ್ಲ ನೆರಳು ಮುಖ್ಯ-"ಇರುವ' (ಇದ್ದೂ ಇಲ್ಲದ) "ವಸ್ತು. ಆಸ್ತಿ-ನಾಸ್ತಿ- 
ಅವಕ್ತವ್ಯಂ ಎಂದು ಜೈನ ತಾರ್ಕಿಕರು ಹೇಳಿದಂತೆಯೇ ಇದೆ. ಅದೇ ಬೌದ್ಧರ ಸಂವೃತಿ. 
ಹೀಗೆ ಇದೆ ಎಂಬ ವಸ್ತು ಇದಕ್ಕೆ ಆಕ್ಷೇಪವಾಗಿ ಸತ್ಯವು ಇರುವುದಾದರೆ-ಹೇಳಲಾಗದ್ದು 
ಎಂದರೇನು? ಕಲ್ಲು ಎಂದರೆ ಕಲ್ಲು, ನೀರೆಂದರೆ ನೀರು-ಅದಕ್ಕೇಕೆ ಕಷ್ಟ? ಅನ್ನಬಹುದು. 

ಆದರೆ ವಿಷಯ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಅನಿರ್ವಚನೀಯಗಳು ಬಹಳ ಇವೆ. ವಿವರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ್ದು 
ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕದ್ದು ಎಂದು ಅರ್ಥ. ನೆರಳಿದ್ದ ಹಾಗೆ. ಅದೇ ಮಾಯೆ, ಅವಿದ್ಯೆ, ಅ- 
ವಿದ್ಯೆ, ಉದಾ : ಬೆಳಕೆಂಬುದು ಕಿರಣವೊ, ಅಲೆಯೊ? ವಸ್ತುವು ಅಣು ಸಮೂಹವೋ, 
ಬಲಗಳ ಶಕ್ತಿ ಸ್ಪಂದನಗಳ ಎಳೆದಾಟವೊ? ಸೂರ್ಯನು ಭೂಮಿಯಿಂದ "ಮೇಲೆ' 
ಇದ್ದಾನೋ, "ಕೆಳಗೆ' ಇದ್ದಾನೊ? ಮೊದಲಾದುವು ಆಧುನಿಕ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಅನಿರ್ವಚನೀಯ 
ಗಳು. (ಮೇಲೆ-ಕೆಳಗೆ) ಎಂಬುದೇ ಕಲ್ಲಿತ. ಇಡೀ ಆಕಾಶದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಮತ್ತು 
ಕೆಳಗೆ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ! ಅನಿರ್ವಚನೀಯವೇ. ಹೆಚ್ಚೇಕೆ? ಇನ್ನೊಂದು ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಹಣ್ಣಿನ 
ಸವಿ, ಕಲೆಯ ಸೊಬಗು, ಪುಟ್ಟ ಮಗುವಿನ ನಗೆ, ತ೦ಗಾಳಿಯು ನೀಡುವ ಆಹ್ಲಾದ 
ಇಂತಹದಕ್ಕೇ ಶಬ್ದಗಳಿಲ್ಲ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ! ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಗಳೇ ಹಾಗೆ. 

ಈ ಅನಿರ್ವಚನೀಯತಾವಾದ-ಸುಳ್ಳು ಸತ್ಯ ಎಂಬ ಗೆರೆ ಕೊರೆದ Compartment 
ಗಳ ಹೊರಗೆ, ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಮೂರನೆಯದಾದೊಂದು ವಿವರಣೆ ಇದೆ ಎ೦ದು ತೋರಿಸಿದ್ದು 
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ಶಂಕರರ ಅನಿರ್ವಚನೀಯ ಸಿದ್ಧಿ. ಶಂಕರರ ಮೂರನೆಯ ಕಣ್ಣು. 


ಚಾರ್ವಾಕ-ಶಂಕರ! 

“ಜಗತ್ತಿಗೊಂದೇ ವಸ್ತು ಅನಾದಿ, ಅನ೦ತ. ವೈವಿಧ್ಯವೆಲ್ಲ ಪೂರ್ತಿ ನಿಜವಲ್ಲ. 
ತೋರಿಕೆ ಮಾತ್ರ'-ಇದು ಯಾವುದೇ “ಅದ್ವೈತ'ದ ನಿಲುಮೆ ತಾನೆ? ಹಾಗಾದರೆ- 
ವೈವಿಧ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣ? "ಮಾಯೆ' ಎಂಬ ವಿವರಿಸಲಾಗದ ತತ್ತ್ವ. ಮಾಯೆಯೆಂಬ ಮಾಯಿ. 
ಭೌತವಾದಿಗಳಾದರೂ (ಚಾರ್ವಾಕ) ಹೇಳುವುದೇನು? ಆತ್ಯ ಶಕ್ತಿ, ಚೇತನಗಳು ಬೇರೆ 
ಅಲ್ಲ, ಭೌತವಸ್ತು (ಜಡವಸ್ತುವೊ, ಅಣುವೋ ಆಗಿರುವ ದ್ರವ್ಯ, ಮ್ಯಾಟರ್‌) ಮಾತ್ರ 
ಇದೆ. ಚೇತನ, ಜೀವ, ಶಕ್ತಿಗಳೆಲ್ಲವೂ ಅದರ ಪರಿಣಾಮಗಳು, ಅಶಾಶ್ವತಗಳು. ಭೌತವೇ 
ಪರಮ, ಅದನ್ನು 'ಬ್ರಹ್ಮ'ಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾಗಿಸಿದರೆ, ಬದಲಾವಣೆಯ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಮಾಯೆ 
ಎಂದಿರಿಸಿದರೆ-ಮಹಾ ವಿರೋಧಿಗಳಾದ ಚಾರ್ವಾಕ, ಮಾಯಾವಾದಿ ಅದ್ವೈತಗಳು 
ಹತ್ತಿರ ಬರುತ್ತವೆ, ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿ ಒಂದಾಗುತ್ತವೆ. 


ಕವಿ ಶಂಕರ 

ತತ್ತ ಸೌಸ್ತವನ್ನು ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಬದಿಗಿರಿಸಿದರೂ, ಶಂಕರರು ಓರ್ವ ಲೇಖಕರಾಗಿ 
ಉನ್ನತ ಸಿದ್ದಿಯುಳ್ಳವರು. ಅವರ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಭಾಷ್ಯ, ಗೀತಾಭಾಷ್ಯಗಳು ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಗದ್ಯದ ಮಹೋನ್ನತ ಕೃತಿಗಳಾಗಿದ್ದು-ಪಾಂಡಿತ್ಯ, ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆ, ಸೊಗಸು, ಪ್ರೌಢತೆಗಳ 
ಮಾದರಿಗಳಾಗಿವೆ. ಶಬರ, ಅಭಿನವಗುಪ್ತ ಪತಂಜಲಿ, ಸುಬ೦ಧು, ಬಾಣ, ಜಯತೀರ್ಥ 
ಮುಂತಾದವರ ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಸರಿಮಿಗಿಲೆನಿಸಿವೆ. ಅಂತೆಯೇ ಅವರ ಭಜಗೋವಿಂದಂ, 
ದಶಶ್ಲೋಕೀ, ಸೌಂದರ್ಯ ಲಹರಿ, ಶಿವಾನಂದ ಲಹರಿ, ಚರ್ಪಟ ಪಂಜರಿಕಾ ಸ್ತೋತ್ರಗಳು 
ಮಾಧುರ್ಯ ಸೌಂದರ್ಯಗಳಿಗೆ ಹೆಸರಾದ ಕವಿತೆಗಳು. ಹೀಗೆ ಶಂಕರರು-ಗದ್ಯ ಪದ್ಯ 
ಕವಿತ್ವ ಶಂಕರರೆನಿಸಿ, ದರ್ಶನ ಕಾವ್ಯ ಕಾಳಿದಾಸರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಜ್ಞಾನ ಶಂಕರ 

ಶಂಕರರು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದುದು ಜ್ಞಾನ(ವೇದಾ೦ತ)ವನ್ನು ಹೊರತು ಕರ್ಮ (ಯಜ್ಞ ಯಾಗ) 
ಮಾರ್ಗವನ್ನಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವೇ ಪರಮ, ಅನುಭವವೇ ಪ್ರಧಾನ. ಕರ್ಮಗಳು ಕೇವಲ 
ಚಿತ್ತಶುದ್ಧಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕ ಕೂಡ ಅಲ್ಲ ಎಂಬ ದಿಟ್ಟತನದಿಂದ ಘೋಷಿಸಿದರು. 
ಹೀಗೆ ಸದ್ದಿಲ್ಲದೆ ಯಜ್ಞಯಾಗಗಳನ್ನು, ಕರ್ಮಠತ್ವವನ್ನು ಅಮುಖ್ಯಗೊಳಿಸಿದ್ದು, ಬದಿಗೆ 
ಸರಿಸಿದ್ದು ಸಣ್ಣ ಸಾಧನೆಯೆ? ಅದು ಬುದ್ಧ-ಶಂಕರತ್ವ ಬುದ್ಧಿ, ಶಂಕರತನ. 


ಸರ್ವಶಂಕರ 
ಉನ್ನತೋನ್ನತವಾದ ತತ್ತ್ವ ಚಿಂತನೆ, ತರ್ಕ ಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಮಂಡಿಸುವುದು 
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ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಯ ಕಾರ್ಯವಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಜನರ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ತಲಪಬೇಕು ಎಂಬ ಅರಿವಿದ್ದ 
.. ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರು ಶಂಕರರು. ಹಾಗಾಗಿಯೆ ಅಂದಿನ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಪೂಜಾ ದೇವರುಗಳಾದ 
ಶಿವ, ವಿಷ್ಣು, ದೇವಿ, ಗಣಪತಿ, ಸೂರ್ಯ ಈ ಐದನ್ನೂ ಜತೆಗೆ ಸ್ಕಂದ (ಕುಮಾರ)ನನ್ನು 
ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವ ಪಂಚಾಯತನ ಎ೦ಬ ದೇವತಾ ಸಮಾನತೆಯ ವಿಧಾನವನ್ನು ಅವರು 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು ಅಥವಾ ಆಗಲೆ ಆರಂಭವಾಗಿದ್ದುದನ್ನು ಅವರು ಜನಪ್ರಿಯಗೊಳಿಸಿದರು. 
ಇದು ದೇವ ಪಂಥ. ಕಲಹಗಳ ಶಮನಕ್ಕೂ, ದೇವ ಸಮಾತೆಗೂ "ಏಕಂಸತ್‌ ವಿಪ್ರಾಃ 
ಬಹುಧಾವದಂತಿ' ಎಂಬ ವೇದೋಕ್ತಿಯ ಸಾಕಾರಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡ ಕೊಡುಗೆ ನೀಡಿತು. 
ಅದರಲ್ಲೇ ಕೆಲವರು ಇತರ ಸಂಕೇತಗಳಾದ ನಾಗ-ಮೊದಲಾದುವನ್ನೂ ಇರಿಸುವರು. 
ಪಂಚಾಯತನವು ದಶಾಯತನವಾಗಿ ವಿಸ್ತರಿಸಿದರೆ ದೋಷವಿಲ್ಲ. ಅದು ಮೂಲ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ವರ್ಧನೆಯಷ್ಟೆ? 

ಮಠ, ಮಂದಿರ, ತೀರ್ಥ, ಮನೆದೇವರು, ಯಾತ್ರೆ, ನಿರಾಕಾರದ ಅನುಸಂಧಾನ, 
ಯೋಗ-ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಂದೊಂದು ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿ ಹೊಂದಿಸಿದರು. ಸ್ಮಾರ್ತತ್ವದ 
ಮಹಾಪ್ರತಿಮೆಯಾದವರು ಶಂಕರರು. ಹಾಗಾಗಿ ಸರ್ವ ಶಂಕರರು. 


ಅದ್ವೈತದ ಆನೆ 


ಅದ್ವೈತಿಯೊಬ್ಬ ಪ್ರವಚನ ಮಾಡಿ - ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಮಿಥ್ಯೆ, ಮಾಯೆ, ಬ್ರಹ್ಮವೊಂದೇ 

ಸತ್ಯ ಎಂದೆಲ್ಲ ದೀರ್ಥವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ. ಪ್ರವಚನ ಮುಗಿಸಿ ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ 

. ಬರುತ್ತಿದ್ದಂತೆ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಆನೆ ಆತನನ್ನು ಓಡಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂತು. ಆತನೂ 
ಓಡಲು ತೊಡಗಿದ. ಪ್ರವಚನ ಕೇಳಿದವನೊಬ್ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿದ. ಏನಯ್ಯಾ 


ಜಗತ್ತು ಸುಳ್ಳು ಮಾಯಿ ಅನ್ನುತ್ತಿ. ಬ್ರಹ್ಮವೆನ್ನುತ್ತೀ. ಆನೆ ಬಂದರೆ ಓಡುತ್ತೀ. 
ಅದೂ ದೇವರ ಆನೆ ಅದು. ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮದ ಭಯವ? “ಅಯ್ಯಾ ನಿನಗೆ ನನ್ನ 
ಪ್ರವಚನ ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಅಜ್ಞಾನ ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತೆ ಸುಳ್ಳು ಆ ಆನೆಯೂ 
ಸುಳ್ಳು ನಾನು ಓಡಿದ್ದೂ. ಈಗ ನಾನು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟದ್ದು, ನೀನು ಕೇಳಿದ್ದು 
ಎಲ್ಲವೂ ಸುಳ್ಳು. ಮಾಯೆ: ಗಜೋಟ ಮಿಥ್ಯಾ ಪಲಾಯನೋಪಿ ಮಿಥ್ಕಾ” 
ಎಂದು ಗುರು ಉತ್ತರಿಸಿದ. 


ಜನಮನ ಶಂಕರ 

ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಮತ ಸ್ಪರಭೇದ ಇಲ್ಲದೆ ಇರುವ ಕೆಲವು ಭಾವನೆಗಳಿವೆ. 
ಅವೆಂದರೆ-ಜಗತ್ತು ಮಾಯಾರೂಪ, ದೈವಮಾಯೆ, ಹೆಚ್ಚು ಹಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬ 
ಭಾವ, ಅಂತೆಯೇ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ವಸ್ತು. ದೇವರು-ಜೀವರೂ ಅಂತತಃ ಒಂದೇ, 
ಜ್ಞಾನವೆಂಬುದು ಶ್ರೇಷ್ಠ ವಸ್ತು. ದೇವರುಗಳೆಲ್ಲ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆದರೂ ಒಬ್ಬನೇ. ಜತೆಗೆ 
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ಪ್ರಾಯಃ ಅಸಂಖ್ಯ ಭಾರತೀಯರ ಒಳಮನದಲ್ಲಿರುವ ಮೋಕ್ಷದ ಅಪೇಕ್ಷೆ. ಲೌಕಿಕದ 
ಕುರಿತ ಅನಾಸಕ್ತಿ-ಈ ಜನ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ತತ್ತ್ವಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು 
ಬದುಕು ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ. ಅಹ೦ಬಹ್ಮಾಸ್ಮಿ ಎಂಬಷ್ಟು ದಿವ್ಯತ್ತದ ವಿಶ್ವಾಸಪೂರ್ಣ 
ಘೋಷಣೆ, ಲೌಕಿಕದ ಮೇಲೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮದ ಪ್ರಭುತ್ವ ವಿಜೃಂಭಣೆ-ಇದು ಲೋಕ- 
ಶಂಕರನ ಜನಮನ ಪರಿಣಾಮ. ಭಾರತೀಯರೆಲ್ಲ ಒಂದು ಬಗೆಯ ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳಾಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ಶಂಕರ ಪರಿಣಾಮವು ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ. 

ಶಂಕರರನ್ನು ಆಕ್ಷೇಪಿಸುವವರಿಗೆ ಅವೇ ಶಂಕರರ ದೋಷಗಳು, ಜೀವನವಿಮುಖಿ 
ಯಾದ, ಅತಿಯಾದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯ ಸಂಕೇತಗಳು. ಈಗಲೂ ಬಹುಶಃ ಮುಂದೆಯೂ 
ಜಿಜ್ಞಾಸುಗಳಿಗೆ, ಅಭಿಮಾನಿಗಳಿಗೆ, ವಿರೋಧಿಗಳಿಗೆಲ್ಲ ತೀವ್ರವಾದ ಭಾವಗಳಿಗೆ ವಸ್ತು 
- ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ. 

ಅದೇ ಜೀವಂತ ಶಂಕರ ಭಾಷ್ಯ. 
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ಪುರಾಣ ಅಧ್ಯಯನ 
ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತ ಪರಿಶೀಲನ 


ಪುರಾಣವೆಂದರೇನು? ಈ ಕುರಿತು, ಇದೇ ಉಪನ್ಯಾಸ 
ಸರಣಿಯಲ್ಲಿ (ಮಿತ್ತೂರು ತಿಮ್ಮಯ್ಯ ಭಟ್ಟ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನದ ಪುರಾಣ 
ಪರಿಚಯ ಸರಣಿ. ಇದು ಅದರಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯ ಉಪನ್ಯಾಸ.) 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ವಿವರಣೆಗಳು ಬಂದಿವೆ. ಹಾಗಾಗಿ-ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ-ಪುರಾಣವೆಂದರೆ ಹಳೆಯದೊಂದು ಕಥನ, 
ಪುರಾ-ನ(ವ) ಹಳತಾಗದ್ದು ಹೊಸತಾಗಿರುವ(ಹಿಂದೆ ಹೊಸದೇ 
ಆಗಿದ್ದ), ಅಂದರೆ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೆ ಪ್ರಸ್ತುತತೆ ಇರುವ 
ಕಥನವೆಂದು ಮೂಲಾರ್ಥ. ಪಳಮೆ ಎಂಬ ಕನ್ನಡ ಪದಕ್ಕೂ 
ಸುಮಾರಾಗೆ ಇದೇ ಭಾವ. ಇದರಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಜೀವನ, 
ಘಟನೆಗಳು, ದೈವ ಮಹಿಮೆ, ವಿಶಿಷ್ಟ ಆಚರಣೆಗಳ ವಿಚಾರ, 
ನೀತಿ ಉಪದೇಶ, ದಾರ್ಶನಿಕ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ವಿವರಗಳು, 
ಇಹಲೋಕ ಲೋಕಾಂತರ ಸಂಚಾರ, ಸ್ಥಳ ಕ್ಷೇತ್ರ ಚರಿತೆ, 
ಪಾಪಪುಣ್ಯಾದಿ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳು-ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಅತಿರಂಜಿತ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಕಥೆಗಳ ಮೂಲಕ ವರ್ಣಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. 
“ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿ, ಅತ್ಯುಕ್ತಿ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾಗಿ 
ಬ೦ದ ಸ್ವಭಾವ. ಸಹಜ, ಸ್ವಭಾವೋಕ್ತಿಗಳು ವಿರಳ. ಎಲ್ಲವನ್ನು 
ಅತಿಕರಿಸಿ ಹೇಳುವುದೇ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ಕಾಣುವ 
ವರ್ತನೆ”-ಎಂಬ ಅರ್ಥದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಪಂಡಿತ ಸೇಡಿಯಾಪು 
ಸೂತ್ರೀಕರಿಸಿದ್ದರು.* 
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ತರ್ಕಾತೀತತೆ, ಪವಾಡ, ನೀತಿ, ಮಹಿಮಾ ಕಥನ ಇವು ಪುರಾಣದ ನಾಲ್ಕು 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಗುರುತುಗಳೆನ್ನಬಹುದು. ಇಲ್ಲಿ-ಪುರಾಣ, ದಂತಕಥೆ, ಐತಿಹ್ಯ, ಆನ್ವಯಿಕ 
ನಂಬಿಕೆಯ ತಾಂತ್ರಿಕ ವಿವರಣೆ ಇತ್ಯಾದಿ ವಿವರಗಳಿಗೆ ಹೋಗದೆ-ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಒಟ್ಟಾಗಿ 
ಪುರಾಣ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿದೆ. 

ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಒ೦ದು ನ೦ಬುಗೆಯ ವಸ್ತುವಾಗಿ, ಆಚಾರ ಶ್ರದ್ಧೆ, ನೀತಿಗಳ 
ದೈವಕೃಪೆಯ ಮೂಲವಾಗಿ, ಪಾರಾಯಣ ಗ್ರಂಥವಾಗಿ ನೋಡುವುದು ಒಂದು ವಿಧ. 
ಪುರಾಣವಾಚನ-ಶ್ರವಣ, ಪುರಾಣ ಉದಾಹರಣದ ಮೂಲಕ ವಿಚಾರ ಚರ್ಚೆ- ಬೋಧನೆ, 
ಇವೆಲ್ಲ ಈ ಮಾದರಿಗೆ ಸೇರಿದ ಸಂಗತಿಗಳು. ಪುರಾಣವನ್ನು ರಂಜನೆಯಾಗಿ, ಕಥೆ- 
ಕಥಾನಕವಾಗಿ ಓದುವುದು, ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸುವುದು ಮತ್ತು ಹೊಸ ರಚನೆಗಳಿಗೆ 
(ಅಂದರೆ-ಯಕ್ಷಗಾನ, ನೃತ್ಯ, ಕಾದಂಬರಿ, ಕವಿತೆ, ಚಿತ್ರ, ಶಿಲ್ಪ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿಗೆ) ಬಳಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವುದು, ಅದು ಸ್ವೀಕಾರ-ಪರಿವರ್ತನ, Adaptation. ಇದು ಇನ್ನೊಂದು. 

ಇಷ್ಟಲ್ಲದೆ-ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಚರಿತ್ರೆ, ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಶಾಸ್ತ್ರ (Anthropology), 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ (Sociology), ಭಾಷಾವಿಜ್ಞಾನ, ವಿಜ್ಞಾನ, ಮನಶ್ಶಾಸ್ತ್ರ ತುಲನಾತ್ಮಕ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪರಿಶೀಲನೆ, ದೇವತಾಶಾಸ್ತ್ರ (Theology) -ಮೊದಲಾದ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದಲೂ 
ವಿದ್ವಾಂಸರು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದ್ದು ಅನೇಕಾನೇಕ ಕುತೂಹಲಜನಕ, ಉಪಯುಕ್ತ ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಹೊರತೆಗೆದು ದರ್ಶಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಪುರಾಣ ವಿಧ 

“ಪುರಾಣ' ಕಥನಗಳು, ಮಾನವ ಸಮುದಾಯದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಜೀವನದ ಒಂದು 
ಭಾಗವಾಗಿ, ದೀರ್ಪ್ವಕಾಲದಿಂದ, ಬಹುಶಃ ಮಾನವ ಸಮುದಾಯ ಭಾಷೆಯನ್ನು 
ಬಳಸುತ್ತಿರುವ ಕಾಲದಿಂದಲೂ ರಚನೆಯಾಗುತ್ತ, ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತ ಬಂದಿವೆ. ಪುರಾಣವು 
ಮಾನವ ಜೀವನದ ಒಂದು ಆಪ್ತವಾದ ಅಂಗ. ಅದು ಜೀವನದಿಂದ ರೂಪಿತವಾಗಿದೆ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವನವನ್ನು ಅದರ ನಂಬಿಕೆ, ಆಚಾರ, ವಿಚಾರ, ಸಾಹಿತ್ಯ ಕಲೆಗಳನ್ನು 
ರೂಪಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. 

ಧಾರ್ಮಿಕ-ಮತೀಯ- ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾದ ವಸ್ತುವುಳ್ಳ ಹಳೆಯ ಅದ್ಭುತ ಕಥಾತ್ಮಕವಾದ 
ಸಾಹಿತ್ಯವೆ ಪುರಾಣ. ಪುರಾಣವು ಅಕ್ಷರ ಸತ್ಯ ಅಲ್ಲ. ಅದರ ತಾತ್ಪರ್ಯ, ನೀತಿ, 
ಸಂದೇಶ ಮುಖ್ಯ ಎಂಬುದು ಬಹುಪಕ್ಷ, ಪ್ರಾಚೀನರ ನಿಲುವು. ಶ್ರುತಿ, ಸೃತಿ, ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ 
-ಶ್ರುತಿ (ಜ್ಞಾನ) ಗೆ ಮೊದಲ ಸ್ಥಾನ. ಅದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಲು ಸ್ಮೃತಿ(ಶಾಸ್ತ್ರ ವಾಕ್ಯ. ವೇದ 
ಸ್ಮತಿಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿ, ಉದಾಹರಣೆ, ಪ್ರಮಾಣ, ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಾಗಿ, ಪುರಾಣಗಳು. 
ಅದಕ್ಕೆ ಮೂರನೆಯ ಸ್ಥಾನ, ಸೀಮಿತ ಸ್ತರದಲ್ಲಿ. 

ಇತಿಹಾಸ ಪುರಾಣವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂಬುದು ಉಪನಿಷದ್ದಚನ. ಇದರಿಂದ ಆ 
ಕಾಲಕ್ಕೆಯೆ ಇದ್ದ ಪುರಾಣದ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. 
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- "ಇತಿಹಾಸ ಪುರಾಣಾಭ್ಯಾಂ ವೇದಂ ಸಮುಪಬ್ರಂಹಯೇತ್‌' ಎಂಬುದು. 
ಆರ್ಷವಾಕ್ಯ, ಇತಿಹಾಸ-ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ವೇದಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿ, ಅರ್ಥವಾಗಿ 
ಬಳಸಿ ಅರ್ಥೈಸಬೇಕೆಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಒಂದೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಎಲ್ಲ ಪುರಾಣಗಳು 
ಎಲ್ಲರಿಗೆ ಪ್ರಮಾಣವಲ್ಲ. 

ಶಿವಪುರಾಣವು ಶೈವರಿಗೆ, ದೇವೀ ಪುರಾಣವು ಶಾಕ್ತರಿಗೆ, ವಿಷ್ಣು ಪುರಾಣವು 
ವೈಷ್ಣವರಿಗೆ ಪ್ರಮಾಣ. ಉಳಿದವು ಗೌಣ, ಅಮುಖ್ಯ ಎಲ್ಲವೂ ಪ್ರಮಾಣ ಎಂಬ 
ಸಮನ್ವಯ ಮಾರ್ಗವೂ ಇದೆ. 

ಪುರಾಣ. ಇದನ್ನೇ ಇಂಗ್ಲಿಷಿನಲ್ಲಿ Myth, Mythology, Legend ಅನ್ನುವರು. 
ಜನಪದ ಕತೆಗಳೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಬೇರೆಯಾದರೂ-ಇದೇ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಸೇರುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲಿ- ಪುರಾಣ, 
ಪ್ರಾಚೀನ ಕಥನ, ದ೦ತಕತೆ, ಜನಪದ ಕತೆ ಆಖ್ಯಾಯಿಕೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಒಟ್ಟಾಗಿ ಪುರಾಣವೆಂದು ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ಅವುಗಳ ಕುರಿತ 
ಅಧ್ಯಯನವೆ ಪುರಾಣ ಅಧ್ಯಯನ. 


ಮೂರು ಸ್ತರಗಳು 

ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮೃತಿ-ಪುರಾಣವೆಂದು ಭಾರತದ ಆರ್ಷ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಮೂರು 
ಕಟ್ಟಳೆಗಳೆಂದು ಒಂದು ವಿಧಾನವಿದೆ. ಶ್ರುತಿ ಎಂದರೆ ವೇದ, ಸ್ಮತಿ ಎಂದರೆ ಧರ್ಮ 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು. (ಉದಾ-ಮನುಸ್ಮತಿ) ಪುರಾಣವೆಂದರೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಕಥಾತ್ಮಕ ಪವಿತ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಪುರಾಣವು ಜನಾಂಗಿಕ ನೆನಪುಗಳ ಸಂಗ್ರಹವಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನೂ ಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಸೇರಿಸುವುದೂ ಉಂಟು. ಮಹಿಮಾರಾಧನೆ, ಪವಾಡ, ನೀತಿ ಉಪದೇಶ 
ಇವುಗಳು ಪುರಾಣದ ಕೇಂದ್ರೀಯ ಲಕ್ಷಣಗಳು. 

ಸಾಮಾನ್ಯತಃ- ಪುರಾಣವೆನ್ನುವಾಗ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ವಿಷ್ಣು ಪುರಾಣ, ಮತ್ಸ್ಯ ಪುರಾಣ, 
ಭಾಗವತಾದಿ ಹದಿನೆಂಟು ಪುರಾಣಗಳು, ಹಾಗೆಯೇ ಹಲವು ಉಪ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು 
(ಒಟ್ಟಾಗಿ ಐವತ್ತಮೂರೆಂದು ಒಂದು ಲೆಕ್ಕ) ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಇವು ಮಾತ್ರ 
ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲ. ಆ ಶಬ್ದದ ವ್ಯಾಪ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಿದೆ. ಸ್ಥಳೀಯ ಪುರಾಣಗಳು ಹಲವು ಇವೆ. 
ಕೋಟಿ ಚೆನ್ನಯರ ಕತೆ, ಸಿರಿ ಮಹಾತ್ಮೆ ಮಂಟೇಸ್ವಾಮಿ, ಜುಂಜಪ್ಪನ ಕತೆ, ಸ್ಥಳಪುರಾಣ 
ಕ್ಷೇತ್ರ ಮಹಾತ್ಮ್ಯಗಳು ಹೀಗೆ ಅಸಂಖ್ಯವಾಗಿ ಇವೆ. ಮಹಾಪುರುಷರ ಜೀವನದ ಕಥನಗಳಿವೆ. 
ಉದಾ: ಬಸವ ಪುರಾಣ, ಶಿವಾಜಿಯನ್ನು ಕುರಿತ ಶಿವಭಾರತ. ಹಾಗೆಯೇ ಭೂತಕತೆಗಳು, 
ಜನಾಂಗೀಯ ಪುರಾಣಗಳು, (ಒ೦ದು ಜನಾಂಗದ ಉದ್ಭವದ ಕಥೆ). ಹಾಗೆಯೇ 
ವಿವಿಧ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ ಪುರಾಣಗಳಿವೆ- ೈನ ಪುರಾಣಗಳು 
(ಆದಿಪುರಾಣ, ಮಹಾಪುರಾಣ) ಬೌದ್ಧ ಪುರಾಣಗಳು (ಬುದ್ಧ ಚರಿತೆ, ಜಾತಕ ಕತೆಗಳು), 
ಮಹಾಪುರುಷರ ವಿಜಯಗಳು (ಶಂಕರ ವಿಜಯ, ಮದ್ದವಿಜಯ) ಬಂದಿವೆ. ಇಸ್ಲಾಂ, 
ಕೈಸ್ತ ಮೊದಲಾದ ಮತಧರ್ಮ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯಗಳಿವೆ. ಪುರಾಣ 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 169 


ಸೃಷ್ಟಿ ಸತತವಾಗಿ ಆಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಆಧುನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ (ಉದಾ : ಗಾಂಧೀಜಿ) 
ಓಟ ರಾಣ ರೂಪೀ ಅಖ್ಯಾಯಕೆಗಳಿವೆ. ಜನ್ನ ಸಿನಿಮಾ ಕತೆಗಳು ಒಂದು ಬಗೆಯ 


ಪುರಾಣಗಳೆ. ಆದರೆ ಹುಬನಲ ಅಷ್ಟೆ. 


ವ್ಯಾಪ್ತಿ 

ಆದೆ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪುರಾಣವು ವಿವಿಧ ದೇಶಕಾಲ ವ್ಯಾಪಿಯಾದುದು. ಪ್ರಾಚೀನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಅ ಆ ಜನಾ೦ಗಗಳ ಪುರಾಣಗಳಿವೆ. ಉದಾ: ಗ್ರೀಕ್‌ ಪುರಾಣ, 
ರೋಮನ್‌ ಪುರಾಣಗಳು, ಬೆಬಿಲೋನಿಯಾ, ಇಸ್ರಾಯೆಲ್‌, ಚೀನಾಗಳ, ರೆಡ್‌ 
ಇಂಡಿಯನ್ನರ ಪುರಾಣಗಳು ಇವೆ. ಓರ್ವ ವಿಖ್ಯಾತ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಹೇಳಿದಂತೆ 
(ಡಾ. ವಿ.ಎಸ್‌.ಅಗರವಾಲ್‌) ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಲಭ್ಯವಿರುವ ಒಟ್ಟು ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ-ಪುರಾಣಗಳ 
ಗಾತ್ರವು ಬಹಳ ದೊಡ್ಡದು, ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು 
ಸಂಖ್ಯೆಯ, ಗಾತ್ರದ ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪುರಾಣವಿಲ್ಲದ ಸಮುದಾಯವಿಲ್ಲ, ಅದ್ಭುತ 
ಕಥನವಿಲ್ಲದ ಪುರಾಣವಿಲ್ಲ. ಒಂದೊಂದು ಪುರಾಣಕ್ಕೂ, ಒಂದೊಂದು ಜನಾಂಗದ, 
ದೇಶದ ಪುರಾಣಕ್ಕೂ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಯಿದೆ, ಸ್ವಾರಸ್ಯವಿದೆ. ಣಾ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಇರುವ 
ಪುರಾಣಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ರೀತಿ ಇವೆ. ಇದನ್ನಾ _ಧರಿಸಿಯೆ-“ಹಾಗಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ 
ಇರುವುದು ಒಂದೇ ಪುರಾಣ, ವೃತ್ಯಾಸಗಳೆಲ್ಲ ಗೌಣ!” ಎಂಬ ಅತಿರೇಕವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವೂ 
ಬಂದಿದೆ. ಇದೇ ಏಕಪುರಾಣವಾದ. ಈ ಏಕ ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ ಜನಾ೦ಗಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದು 
ಸ್ತರದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ರೀತಿ ಯೋಚಿಸುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಒಂದು ವಿಚಾರ ಇದ್ದರೂ, ಜಗತ್ತಿನ 
ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಏಕಕ್ಕೆ ಇಳಿಸುವುದು, ಕಾಲದೇಶ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಳ ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 


ಪುರಾಣ ಏನು? 

ಹಲವರು ಹಲವು ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನೂ ನಿರ್ವಚನಗಳನ್ನೂ ಹೇಳಿದ್ದರೂ - ಪೂರ್ತಿ 
ಸಮರ್ಪಕವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆ ಬಂದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಕೆಲವರು ಕೆಲವು ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ 
ಒತ್ತು ಕೊಟ್ಟದ್ದಾರೆ. ಅವ್ಯಾಪ್ತಿ, ಅತಿವ್ಯಾಪ್ತಿ ಎರಡೂ ಸಹಜವೇ. ಉದಾ: ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ ಪುರಾಣದ ಲಕ್ಷಣವಾದ ಈ ಶ್ಲೋಕ - 


ಸರ್ಗಶ್ಚ ಪ್ರತಿಸರ್ಗಶ್ಚ ವಂಶೋ ಮನ್ವಂತರಾಣಿಚ 
ವಂಶಾನುಚರಿತಂಚೈವ ಪುರಾಣಂ ಪಂಚಲಕ್ಷಣಂ ॥ 


ಇಲ್ಲಿ ಕೌತುಕದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕತೆ, ನೀತಿ ಉಪದೇಶ, ದೈವ 
ಮಹಿಮೆ ಎಂಬ ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣಗಳೇ ಇಲ್ಲ! (ವ೦ಶಾನು ಚರಿತಂ 
ಎಂಬುದರಿಂದ ಅವನ್ನು ಕಷ್ಟದಿಂದ ಸೇರಿಸಬಹುದಾದರೂ, ಅದು ದೂರಾನ್ಹಯ 
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ಅಪ್ಪೆ. ಇದರಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಕತೆ (Creation Myth)nಳ, ನಮ್ಮಲ್ಲೂ ಆದ್ಯ ಪುರಾಣಗಳಾಗಿದ್ದು 
ವೆಂಬ ಊಹೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಬಹುದು. ಇರಲಿ. 


| 


10. 


ಪುರಾಣವೆಂದರೆ, ಇದೆಲ್ಲ. ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಅಥವಾ ಒಟ್ಟಾಗಿ ಇರಬಹುದು. 
ಸೃಷ್ಟಿ, ಸ್ಥಿತಿ, ವಿನಾಶಗಳ ಕಥೆ. ಲೋಕವ್ಯವಸ್ಥೆಯ-ವ್ಯವಸ್ಥಾಪನ ವವರ 

ವಿಶಿಷ್ಟ ದೇವರ, ದೈವದ ಚರಿತೆ, ರೀತಿ, ಮಹಿಮೆ 

ನಡೆದ, ಹಿಂದಿನ ಘಟನೆಗಳ ವ್ಯಕ್ತಿ ಚರಿತ್ರೆಗಳನ್ನು ವಿಶಿಷ್ಟ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ವೈಭವೀಕೃತ 
ಅತಿಕರಿಸಿದ-ಕಥನ. 

ಪ್ರಾಚೀನ ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಸಂಗ್ರಹ 

ಹೀಗಾಗಬೇಕು ಎ೦ಬ ಕನಸಿನ ಕಥನ. ಜನಾಂಗದ ಅಪೇಕ್ಷೆಗಳ ಕಥಾತ್ಮಕ ನಿರೂಪಣೆ. 
ಒಂದು ವಿದ್ಯಮಾನ ಅಥವಾ ಘಟನೆಯ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ವಿವರಣೆ (ಉದಾ: ಆಕಾಶ 
ಯಾಕೆ ಹಾಗೆ ನಿಂತಿದೆ, ಬಾಳೆ ಎಲೆಯ ಮಧ್ಯೆ ಸೀಳು ಏಕೆ ಇದೆ ಎಂಬುದರ 
ವಿವರಣೆಗಿರುವ ಕಥೆಗಳು) 

ವಿಶಿಷ್ಟ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸುವ, ಸಮರ್ಥಿಸುವ ಕಥೆಗಳು. ಉದಾ: ಏಕಾದಶೀ 
ಮಹಾತ್ಮೆ ಗಣಪತಿ ಪೂಜೆ ಮಾಡದುದರಿಂದ ರಾವಣನು ಪರಾಭವಗೊಂಡನು 
ಇತ್ಯಾದಿ. 

ದೈವ ಕೃಪೆ, ದೈವಾಗ್ರಹಗಳ ಕಥೆ, ಶಾಪ-ವರಗಳ ಕಥೆಗಳು. 

ಒಂದು ವಸ್ತು (ಉದಾ: ಕಲ್ಲು, ಗಿಡ, ನದಿ)ವಿನ, ಕ್ಷೇತ್ರದ ಕಥಾತ್ಮಕ ವಿವರಣೆ. 
ಕುಲ, ಜಾತಿ, ವಂಶ, ಕುಟುಂಬಗಳ ಉದ್ಭವ, ಚರಿತೆಗಳ ಕಥೆಗಳು. 

ನೀತಿ, ಆಚಾರ, ಉಪದೇಶ, ಸ್ತೋತ್ರ ಸ್ತುತಿ ಮಹಿಮೆ. (ಉದಾ: ಗಾಯತ್ರೀ 
ಮಂತ್ರ ಮಹಿಮೆಯಾಗಿ, ಗಾಯತ್ರೀ ದೇವಿಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ, ಗಾಯತ್ರೀ ಮಹಾತ್ಮ) 
ಹೀಗೆ, ಇನ್ನೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಈ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಪುರಾಣದ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ, 


functions ಆಗಿಯೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ-ಪುರಾಣದ ಕಾರ್ಯ, ಕೃತ್ಯಗಳು ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ 
ಸೀಮಿತಿವಾಗದೆ-ರಂಜನೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ ವಸ್ತು ಪ್ರದಾನ, ಕಲಾಕೃತಿಗಳ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಣೆ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಘಟನೆ-ವಿಘಟನೆ, ಸಾಮುದಾಯಿಕ ಸಂಕೇತ ನಿರ್ಮಾಣ (Creating 
100೧5) ಮುಂತಾದವೂ ಬರುತ್ತವೆ. 


ಕೆಲವು ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಪುರಾಣ ನಿರ್ವಚನಗಳು 


ಸಿದ್ಧಾಂತವೊ೦ದರ ಕಥಾರೂಪೀ ಮಂಡನೆ - ಬ್ರೂಸ್‌ ಲಿಂಕನ್‌ 

ಈ ಜಗತ್ತು, ಜನಾಂಗ ಇಂದಿನ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬಂದುದರ ಕುರಿತ ಪವಿತ್ರ ಕಥನ 
-ಎಲನ್‌ ಡೆಂಡಸ್‌ 

ವಿಜ್ಞಾನದ ಕಡೆ ವಿಕಾಸ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ಮಂಡನೆ 

(ಅಪೂರ್ಣ, ಊಹಾತ್ಮಕ, ವಿಜ್ಞಾನ ವಿಚಾರ) - ಇ.ಬಿ.ಟೈಲರ್‌ 
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ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಾಧ್ಯತೆಯ ರೂಪಕ - ಜೊಸೆಫ್‌ ಕ್ಯಾಂಬೆಲ್‌ 
ಮತೀಯ ಆಚರಣೆಗಳ ಅಪವ್ಯಾಖ್ಯಾನ - ಜೇಮ್ಸ್‌ ಫ್ರೇಸರ್‌ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ, ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಹಾಯ, ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಉದ್ದೇಶದತ್ತ 
ಪ್ರೇರಿಸಲು ಹೇಳುವ ಕಥನ-ಕಥನಕಾರನ ಕನಸು- ಕ್ಯಾಂಬೆಲ್‌ 
ನಿಜವಾಗಿ ನಡೆದ ಘಟನೆಗಳ ಉತ್ರೇಕ್ಷಿತ, ವ್ಯತ್ಯಸ್ತವಾದ ನಿರೂಪಣೆ 

- ಯುದೇ ಮೆಕಸ್‌ 
ಆಚರಣೆ-ಪ್ರಾಕೃತಿಕ ನಿಯಮದ ಅಪವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಪುರಾಣವು-ಆ ಅಪವ್ಯಾಖ್ಯಾನದ, 
ಅಪವ್ಯಾಖ್ಯಾನ-ಫ್ರೇಜರ್‌ 
ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವ ನಿಶ್ಚಿತ ಭಾವರೂಪಗಳ-(ಭಯ, ಅನುಭಾವ, ಭಾವ, 
ಗುಣ, ಕನಸುಗಳ) ಕಥಾರೂಪ - ಕಾರ್ಲ್‌ಯಂಗ್‌. 
ಒಳಿತು-ಕೆಡುಕು, ಪ್ರೇಮ-ದ್ವೇಷಗಳ ಮೊದಲಾದ ಸಂಘರ್ಷಗಳ ವಿಚಾರಗಳ 
ಮತ್ತು ನಿಜ ಸಂಘರ್ಷಗಳ ಕಥಾರೂಪ-ಕ್ಷಾಡ್‌ ಲೇವಿ ಸ್ಟಾಸ್‌ 
ವಿಶ್ವದ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳ, ಘಟನೆಗಳ ಪ್ರತೀಕಾತ್ಮಕ ನಿರೂಪಣೆ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ವಸ್ತು ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ನೀಡಿ ಹೇಳುವ ವ್ಯಕ್ತಿ ರೂಪಕ ವಿವರಣೆ 
(ಉದಾ: ಸೂರ್ಯ ದೇವರು, ಗಂಗಾದೇವಿ) 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳ ವಿವರಣೆ/ ಸಮರ್ಥನೆ 
ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ನಿರೂಪಣೆ ಅದಕ್ಕೆ ಆಧಾರ - ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು 
ಒದಗಿಸುವುದು (ಉದಾ: ಬ್ರಹ್ಮ ಸೃಷ್ಟಿ) 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ವಾಸ್ತವಿಕ ನಿಲುವು ಗುರುತಿಸಲಾಗದ ಹಂತದಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಆರೋಪಿಸಿ ಮಾಡಿದ ವಿವರಣೆ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಆದಿಮವಿಜ್ಞಾನ ಪ್ರಯತ್ನ 

- ಇ.ಬಿ. ಟೈಲರ್‌ 

ಮತ, ಮತಾಚಾರಗಳ ಪ್ರಚಾರ, ಸಮರ್ಥನೆಯ ಕತೆಗಳು 


ಪುರಾಣ ವಿಧ 

ಪುರಾಣ ಶಾಸ್ತಜ್ಞನಾದ ಸಲುಸ್ಟಿಯಸ್‌ನು ಪುರಾಣಗಳು ಐದು ಬಗೆ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 

ಧಾರ್ಮಿಕ, ಭೌತಿಕ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, ವಸ್ತು ಸಂಬಂಧ ಮತ್ತು ಈ ನಾಲ್ಕರ ಅಂಶಗಳ 
ಮಿಶ್ರ - ಸಂಕೀರ್ಣ ರೂಪಗಳ ಕಥೆಗಳು. 


ಇನ್ನೊಂದು ಬಗೆಯ ವಿಭಾಗ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಪುರಾಣಗಳು 
ಪ್ರಳಯ, ವಿನಾಶ ಪುರಾಣಗಳು 
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ಪವಾಡ ಪುರಾಣ, ಭವಿಷ್ಯ ಪುರಾಣ 

ನವೀನ ಕ್ರಾಂತಿ ಆರಂಭ (ಉದಾ: ಕೃಷಿ ಆರಂಭವಾದ ಕಥೆ, ಉಪಕರಣಗಳು 
ಹುಟ್ಟದ ಕತೆ, ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡ ಕತೆ) 

ಕಾಲ ಪುರಾಣ - (ಯುಗ ಕಲ್ಪ, ಮನ್ವಂತರ ವಿಚಾರ) 

ದೇವಕಾರುಣ್ಯ (ವರನೀಡುವ ಕತೆಗಳು) 

ಸ್ಮೃತಿ-ವಿಸ್ಮೃತಿ (ಶಾಪದಿಂದ ಮರೆವು. ಉದಾ : ಅಭಿಜ್ಞಾನ ಶಾಕುಂತಲದ ದುರ್ವಾಸ 
ಶಾಪ) 

ದೇವ-ದೇವತಾ ಪುರಾಣ (ಉದಾ: ಭೂತಗಳ ಹುಟ್ಟುಕಟ್ಟು) 

ಮತಸ್ಥಾಪಕರ ಪುರಾಣ (ಕಪಿಲ ಮುನಿಯ ಕಥೆ, ಯೇಸುಕ್ರಿಸ್ತನ ಕಥೆ) 

'ಪುರಾಣ'ವಲ್ಲದ್ದು ಕಾಲಕ್ರಮೇಣ ಪುರಾಣವಾಗಬಹುದು. ಮಹಾಭಾರತ, 
ರಾಮಾಯಣಗಳು ಮೂಲತಃ, ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಚೀನರ ದೃಷಿಯಲ್ಲೇ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲ. 
ಮಹಾಭಾರತವು ಇತಿಹಾಸ, ಅಂದರೆ ಭರತವ೦ಶದ ಚರಿತ್ರೆ, Chronicle-epic. 
ರಾಮಾಯಣವು ಮಹಾಕಾವ್ಯ. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಈಗ ಪುರಾಣವೆಂದೇ ಸ್ವೀಕೃತ. 
ಅದು ಸರಿಯೇ. ಕಾರಣ-ಮಹಾಭಾರತದ ಈಗಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಅದರ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಪುರಾಣದ ಲಕ್ಷಣಗಳಿವೆ. ಅದರೊಳಗೆ ಪುರಾಣಗಳಿವೆ. ಉದಾ 
- ಉಪಾಖ್ಯಾನಗಳು, ಮಹಿಮಾ ಕಥನಗಳು, ಸ್ತೋತ್ರಗಳು, ಪವಾಡಗಳು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆ 
ವಿಶ್ವರೂಪ ದರ್ಶನ ಇತ್ಯಾದಿ. 

ಛಾ೦ದೋಗ್ಯ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸ ಪುರಾಣಗಳು ಐದನೆಯ ವೇದ. 

“ಇತಿಹಾಸ ಪುರಾಣಾನಿ ಪಂಚಮೋ ವೇದಃ” 

ಎಂದಿರುವುದು ಬಹಳ ಅರ್ಥಯುತವಾದ ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. ಪುರಾಣಗಳು, 
ಇತಿಹಾಸಗಳು ಅಂದಿನ Myth, Legend, Story, Folktales ಎಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿ ಜ್ಞಾನ 
ವಿಭಾಗದಲ್ಲಿ ಸೇರುತ್ತವೆಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಇಂದಿಗಾದರೂ, ಪ್ರಾಚೀನ ಇಟಿಬಾರ — 
ವೇದ (ಜ್ಞಾನ)ವೆಂಡೇ ಸ್ವೀಕೃತವಿದೆ. (ಅಂದರೆ ಪ್ರಶ್ನಾತೀತ ಸತ್ಯಗಳೆಂದಲ್ಲ, ಅಧ್ಯಯ 
ಸಾಮಗ್ರಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು) 

ವಿಧಿ ಲಿಖಿತ, ಕರ್ಮ, ಬದುಕಿನ ನಿರ್ಣಯ (ಉದಾ: ಜ್ಯೋತಿಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಿ 
ಪುರಾಣಗಳು) 

ಪುನರ್ಜನ್ಮ-ಅವತಾರ ಪುರಾಣ (ಉದಾ: ದಶಾವತಾರ, ನೂರೆಂಟು ಅವತಾರ, 
ಶಿವನ ಅವತಾರಗಳ, ಕಥೆಗಳು) 

ರಾಜರ ಯಷಿಗಳ ಕತೆಗಳು (ಉದಾ: ಸಗರನ ಕತೆ, ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನ ಕತೆ) 

ಬದಲಾವಣೆಯ ಪುರಾಣ (ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಹೀಗೆ ಎಂದು ಇಂತಹವರು 
ನಿರ್ಣಯಿಸಿದರು ಇತ್ಯಾದಿ. ಉದಾ: ಅಣಿಮಾಂಡವ್ಯನ ಕಥೆ) 

ಪ್ರಕೃತಿ ಪುರಾಣ (ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದ ರಚನೆ ಮತ್ತು ವಿಭಾಗ) 
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ಜೀವನಾನಂತರದ ಪುರಾಣ (ಉದಾ: ಗರುಡ ಪುರಾಣ) 

ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ ಪುರಾಣ (ಮೇಲಿನ ಲೋಕಗಳು, ಪಾತಾಳ, ಪಿತೃಲೋಕ, ದೇವತೆಗಳ 
ಸ್ಥಾನ ಅಧಿಕಾರ. ಅದರ ಮೇಲೆ ಮಹಾದೇವ ಅಥವಾ ದೇವಿ-ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವದ ಆಡಳಿತ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ) Universal Governance 

ವೀರ ಪುರಾಣ (ಉದಾ: ಹನುಮಂತನ ಸಾಹಸಗಳು, ಭೀಮನ ಕಥೆಗಳು, 
ಹರ್ಕ್ಯುಲಿಸ್‌ನ ಸಾಹಸಗಳು) 

ವೃಕ್ಷ. ಪ್ರಾಣಿ, ವಸ್ತು ಪುರಾಣ. ಉದಾ: ಅಶ್ವತ್ಥ ಮಹಿಮೆ, ಗೋಮಹಿಮೆ 

ಪುರಾಣವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷ ವರ್ಣನೆ, ವಿವರಗಳ ಅತಿಕರಣ (ಕೋಟಿ ವರ್ಷ 
ಆಯಸ್ಸು, ಯೋಜನ ಉದ್ದದ ಮೂಗು, ಲಕ್ಷ ಜನರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನೇ ಹೋರಾಡುವುದು 
ಇತ್ಯಾದಿ). ಮಹಿಮೆ, ದುಃಖ-ಪರಿಹಾರ, ಸ್ತುತಿ ಭಾಗ, ಇವೆಲ್ಲ ಸರ್ವತ್ರ ಇವೆ. 


ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಕೆಲವು "ನಿತ್ಯ' ನಿಶ್ಚಿತ ಭಾವಚಿತ್ರಗಳು (Archytypes): 

ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನಾಯಕ (ಇಂದ್ರ, ಕೃಷ್ಣ ಲೆಮಿ೦ಕಾಯ) ಧರ್ಮವೀರ (ಅಗಸ್ತ್ಯ, 
ಧ್ರುವ, ಪರಶುರಾಮ) 

ಮಹಾಯೋಧ (ಹರ್ಕುಲಿಸ್‌, ಭೀಮ, ಕಾರ್ತವೀರ್ಯ) 

ಖಳ/ ರಾಕ್ಷಸ (ತಮಾಸುರ, ರಾವಣ, ಹಿರಣ್ಯಾಕ್ಷ) 

ಮರಣ ದೇವ (ಯಮ, ನರಕಪಾಲಕ) 

ಸ್ಪರ್ಗಾಧಿಪತಿ (ಇಂದ್ರ ಎಷ್ಟು, ಜ್ಯುಪಿಟರ್‌) 

ಅದ್ಯಮಾನವ ದಂಪತಿ (ಅದಂ-ಈವ್‌, ಮನು-ಶತರೂಪಾ) 

ಚಂದ್ರ, ಸೂರ್ಯ, ಜಲ, ಭೂಮಿ, ದೇವರುಗಳು, ಯಜ್ಞದೇವ (ಯಜ್ಞ 
ನಾರಾಯಣ) 

ಆಕಾಶ, ಪಾತಾಳ ಅಧಿಪತಿಗಳು 

ಗುಡುಗು ಮಿಂಚು ದೇವರು. 

ಅವತಾರ ಪುರುಷರು 

ಯಷಿ ಮುನಿ, ಉಪದೇಶಕರು. 

ನಿತ್ಯೋಪದೇಶಕರು, ದೇವಕಾರ್ಯ ದೂತರು. ಸಹಾಯಕರು-ಉದಾ: ನಾರದ 

ಮಂತ್ರವಾದಿ, ಮಾಟಗಾರರು, ದೇವಿ, ಅಪ್ಪರೆ 

ಔಷಧ ದೇವತೆಗಳು (ಅಶ್ವಿನಿ ದೇವತೆಗಳು) 

ವಂಚಕ, ಉಪಾಯಗಾರ (ಅಪಕಾರಿ, ಉಪಕಾರಿ) Tricksters ಉದಾ:ಶಕುನಿ, 
ಕೃಷ್ಣ 

ದ್ವಂದ್ವ ದೇವರುಗಳು - ಅಶ್ವಿನಿ ದೇವತೆಗಳು, ಮಿತ್ರಾ ವರುಣ, ದ್ಯಾವಾಪಥ್ವಿ 

ದೇವ ದಂಪತಿ - ಲಕ್ಷ್ಮೀ ನಾರಾಯಣ, ಶಿವ ಪಾರ್ವತಿ, ಬ್ರಹ್ಮಶಾರದೆ 
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ಸ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿರುವ ತಂದೆ ತಾಯಿಯರು. 
ತಾಯಿ ತಂದೆ ಒಬ್ಬನೇ - ಉದಾ: ದೇವಿ, ಅಲ್ಲಾಹು 


ವಿಶಿಷ್ಟ ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯ ಪ್ರಾಣಿಗಳು 

ಡ್ರಾಗನ್‌, ವರಾಹ, ಮತ್ಸ್ಯವಾನರ, ನರಸಿಂಹ, ಗರುಡ, ನಾಗರಾಜ, ಮತ್ತ್ಯಕನ್ಯೆ, 
ಏಕಶೃ೦ಗಿ, ಮಹಾಶೇಷ, ಮಾನವ-ದೇವ-ಪ್ರಾಣಿ ಮಿಶ್ರಣ, 

ವಿಚಿತ್ರ ವ್ಯಕ್ತಿ-ಒಕ್ಕಣ್ಣ, ಹಲವು ತಲೆಗಳವನು, ಒ೦ದೆಕಾಲು-ಮೂರು ಕಾಲು, ತಲೆ 
ಇಲ್ಲದ ಡಿ೦ಬ ಮಾತ್ರ ಇತ್ಯಾದಿ. 

ಸಾಧಕ ವೀರರು: ಜಹು, ಸಗರ. ಬಲಶಾಲಿ-ಮುಗ್ಧವೀರ (ಅಗೋಳಿ ಮಂಜಣ, 
ಅಟ್ಲಾಸ್‌) 


ಕಾಲಕಲ್ಪನೆ 

ಪುರಾಣಗಳ ಕಾಲಕಲ್ಪನೆಯು ಅನಾದಿ ಎಂಬ ಮೂಲಬಿಂದುವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 
“ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲ, ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಮೊದಲು, ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಮೊದಲು, ದೇವರ ಮೊದಲ 
ದಿನ, ಕಾಲ ದೇಶಾತೀತ'-ಮುಂತಾದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳು ಜಗತ್ತಿನೆಲ್ಲೆಡೆ ಇವೆ. ಹಾಗೆಯೇ 
ನಿಶ್ಚಿತ ಕಾಲ ನಿರ್ದೇಶನಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶ ನೀಡಿದ ಪುರಾಣಗಳೂ ಉಂಟು. ಉದಾ:ಬೈಬಲಿನಲ್ಲಿ 
ಬರುವ ಅದಂ-ಈವ್‌ ಭೂಪತನವು ಕ್ರಿ.ಪೂ.4400 ವರ್ಷಕ್ಕೆ ಸರಿಬರುವುದೆನ್ನುವರು. 

ಕಾಲದ ಕುರಿತು ಎರಡು ಬಗೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಚಕ್ರಾಕಾರ. ಕಾಲಚಕ್ರ 
ಕಲ್ಪನೆ. ಇನ್ನೊಂದು ರೇಖಾತ್ಮಕ ಕಲ್ಪನೆ. ಭಾರತೀಯ ಕಾಲಕಲ್ಲನೆ ಚಕ್ರಕಾರ, ವೃತ್ತಾತ್ಮಕ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅನಂತಕಾಲ-ಚತುರ್ಯುಗ, ಕೃತತ್ರೇತಾದಿ ನಾಲ್ಕು ಯುಗ ಪುನಃ ಬರುವಿಕೆ, 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಆಯುಷ್ಯ, ನೂರು ವರ್ಷ, ಪುನಃ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ರಹ್ಮನ ನೂರು ವರ್ಷ, ಕಲ್ಪ 
ಪ್ರಳಯಗಳ ಪುನರಾವರ್ತನೆ, ನರಕ-ಸ್ಪರ್ಗಗಳಿಗೆ ಜೀವನ ಅಲೆದಾಟ, ಪುನರಪಿ ಜನನಂ 
ಮೊದಲಾದ ವಿಚಾರಗಳು ಭಾರತೀಯ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ವಿಪುಲವಾಗಿವೆ. 

ಅನ್ಯತ್ರ-ಕಾಲವು ನೇರ ಮುಂದೆ ಮುಂದೆ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದಲೇ ಪ್ರಳಯವು 
ಒಂದೇ ಬಾರಿ. ಮುಂದೇನೆಂದು ಕೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಸ್ವರ್ಗವೊ, 
ಪವಿತ್ರಲೋಕವೊ, ನರಕವೊ ಶಾಶ್ವತ, ನಿತ್ಯನರಕ ಕಲ್ಪನೆ. ಆಮೇಲೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗ-ನರಕ ಅಶಾಶ್ವತ, (ಕೆಲವು ಕಾಲ ಮಾತ್ರ) ಮೋಕ್ಷವು 
ಮಾತ್ರ ಶಾಶ್ವತ, ನಿತ್ಯ. (ನಿತ್ಯನರಕ ಕಲ್ಪನೆ ಕೆಲವರಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ, ಅದು ವಿದೇಶೀ 
ಮೂಲದ್ದೆಂದು ಶೋಧಕರ ಬಗೆತವಿದೆ). ಕೆಲವು ಮತಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪರ್ಗ, ಮೋಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಸ್ವರ್ಗವೇ ಕೊನೆ, ಮೋಕ್ಷ ಕಲ್ಪನೆ, ಸಚ್ಚಿದಾನಂದ ಜ್ಯೋತಿಸ್ವರೂಪ 
ಆತ್ಮ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿಲ್ಲ. ಸಾಕಾರ ಸಗುಣ ರೂಪೀ ಜೀವಿಗೆ, ಅದೇ ರೀತಿ ಮೋಕ್ಷವೆಂಬ 
ತಾತ್ಪರ್ಯ. 
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ಸಾಮ್ಯ-ವೈಷಮ್ಯ 

ಜಗತ್ತಿನ ಪುರಾಣಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ಹಲವು ಸಮಾನತೆಗಳಿವೆ. 
ಇದನ್ನು ನೋಡಿಯೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಇರುವುದು ಒಂದೇ ಪುರಾಣ, ಅದರದೇ ವಿಕಾಸಗಳು 
ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತ ರೂಪಿತವಾಯಿತು. ಆದರೆ-ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿಂದಾಗಿ, ಪುರಾಣ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಕಾಸಗಳಿದ್ದೆ ಇವೆ. ಓದುತ್ತಿದ್ದಂತೆ ಇದು ಗ್ರೀಕ್‌, ಪುರಾಣ ಇದು ಭಾರತೀಯ 
ಪುರಾಣ ಮೊದಲಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳು ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಪಾತ್ರಸ್ಟರೂಪ, ಘಟನೆ ಮತ್ತು ತಾತ್ತ್ವಿಕ (ದಾರ್ಶನಿಕ) ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ನೋಟದ ರೀತಿ 

ಪುರಾಣವು, ಅತಿಮಾನುಷ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಸಂಗತಿ ಎಂದೂ, ನಡೆದದ್ದು, ಸಂಭವನೀಯ 
ವಾದದ್ದು ಎಂದೂ ಎರಡು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. “ಪುರಾಣ ಕಾಲ'ದಲ್ಲಿ ಆಗ 
ಅದು ನಿಜ, ಈಗ ಅಂತಹದು ನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ, ಎಂದು ಬಲವಾದ ನಂಬಿಕೆ ಸರ್ವತ್ರ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದರ ಸ್ವೀಕರಣೆ, ಬಹುವಿನ್ಯಾಸರೂಪಿ ಚಿತ್ರಣ, ಪುನಃ ಕಥನ 
ಆಗುತ್ತಲೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಆಖ್ಯಾನಗಳಿಗೂ ಈ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲವಾದರೂ "ಪುರಾಣದ 
ಪುನರಾವರ್ತನ'ವು ವಿಶ್ವಸಾಮಾನ್ಯ. ನಾವು ನಮ್ಮ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹೇಳಲು ಪುನಃ 
ಪುನಃ ಪುರಾಣಗಳ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತೇವೆ. 

ಶ್ರೀ ರಾಮನ ಕಥೆಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ-ಅದು ಒಂದು ಸಾಹಿತ್ಯ ಕೃತಿ (ಕಥೆ) 
ಯಾಗಿ ರಾಮನು ಅದರ ಓರ್ವ ಲೌಕಿಕ, ನಾಯಕ, ಮನುಷ್ಯ. ಹಲವರಿಗೆ ದೇವರು. 
ಅವತಾರ, ಆದರ್ಶಗಳ ದರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ ಜನಿಸಿದ ಶ್ರೀ ಮನ್ನಾರಾಯಣ. ರಾವಣ ವಧೆ 
ಒಂದು ಉದ್ದೇಶವಾದರೂ, ಬಹುವಿಧ ಸಂದೇಶ ಪ್ರದಾನವು ಶ್ರೀರಾಮ ಅವತಾರಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಧಾನ ಲಕ್ಷ್ಯ. 

ಇಂತಹ ರಾಮ ಕಥೆ (ಅದೇ ರೀತಿ ಕೃಷ್ಣ ಕಥೆ)ಯು, ದೇವಾಲಯ, ಶಿಲ್ಪ. ಚಿತ್ರ, 
ಸ್ಥಳಮಹಾತ್ಮೆ ವನಸ್ಪತಿ ಕಥೆ, (ಉದಾ: ರಾಮನ ಅಡಕೆ, ರಾಮ ಸಂಬಂಧೀ ವೃಕ್ಷಗಳು) 
ಕಾವ್ಯ ಚಿತ್ರ, ಹರಿ ಕಥೆ, ಪೋಟೋ, ಭಜನೆ, ಗೀತ, ನೃತ್ಯ, ಯಕ್ಷಗಾನಾದಿ ಕತೆಗಳು, 
ಗಾದೆಗಳು ವಾಗ್ರೂಢಿಗಳಲ್ಲೂ, ನಿತ್ಯದ ಬಳಕೆಯಲ್ಲೂ ('ರಾಮಾಯಣ'-ಉದ್ದ ಮತ್ತು 
ದುಃಖಮಯ, “ಹನುಮಂತನ ಬಾಲ'-ಬೆಳದಷ್ಟು ಬೆಳೆಯುವ ವಿಷಯ) ಚಲಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲೂ 
ಅಸಂಖ್ಯವಾಗಿ ವಿಸ್ತರಿಸಿದೆ. ಮಧ್ಯಪೂರ್ವದಿಂದ ಚೀನಾ ತನಕ, ಮಾರಿಷಸ್‌ನಿಂದ 
ಇಂಡೋನೇಶ್ಯಾ ವಿಯಟ್ನಾಂವರೆಗಿನ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣದ ಅಸಂಖ್ಯ ರೂಪಗಳು 
ಕಥೆಗಳು ಕಾವ್ಯಗಳೂ ಇವೆ. ಅಂತೆಯೇ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಾವಿರಾರು ಸ್ಥಳಗಳ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ 
ರಾಮಾಯಣದ ಪಾತ್ರ ತಿಳಿದದ್ದೆ. ಇಂದಿನವರೆಗೂ ರಾಮ, ರಾಘವ, ರಾಮಚಂದ್ರ, 
ಸೀತಾರಾಮ, ಕೋದ೦ಡರಾಮ-ಅತ್ಯಂತ ಜನಪ್ರಿಯ ಅಂಕಿತಗಳಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತವೆ. 
ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೂ ರಾಮ ನಾಮ ಅಂಕಿತವಿದೆ. ಉದಾ: ತುಳುವಿನ ರಾಮಕ್ಕೆ. ಜಾನಕಿ, 
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ಸೀತೆ, ಅಹಲ್ಯಾ, ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ಹನುಮಂತರೂ ಬಹು ಪ್ರಯುಕ್ತರು. ಇದೀಗ-ರಾಮಾಯಣದ 
ಕಾಮಿಕ್‌ಗಳು ಬಂದಿವೆ. ಇವೆಲ್ಲದರ ಮೇಲೆ-ದೇಶ, ಕಾಲ, ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಪ್ರಭಾವದ ಅಚ್ಚುಗಳಿವೆ. 
ಇದು ಪುರಾಣವೊಂದು ವಿಸ್ತರಿಸುವ ಬಗೆ, ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತಿರುವ ರಾಮಾಯಣಕ್ಕೆ ಯಕ್ಷಗಾನವು 
ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ದೃಷ್ಟಾಂತ. ಅದರ ಎಷ್ಟೊಂದು ಬಯಲಾಟಗಳು, ತಾಳಮದ್ದಳೆ, 
ಗೊಂಬೆಯಾಟಗಳು ನಡೆದಿರಬಹುದು. ಎಷ್ಟೊಂದು ಬಗೆಯ ಸಂಭಾಷಣೆ (ಆಶು 
ನಾಟಕಗಳು) ರಂಗದಲ್ಲಿ ರಚಿತವಾಗಿರಬಹುದು! ಊಹಿಸಲಸಾಧ್ಯ ಕೃಷ್ಣ ಕಥೆಯಾದರೂ 
ಹಾಗೆಯೆ. ಇದು ಪುರಾಣದ ಸತತ ಜೀವಂತಿಕೆ, ಸ್ಥಿರ-ಚರ ಅಂಶಗಳ ನಿರಂತರ 
ಪ್ರವಾಹದ ನಡೆ. 

ನಳ, ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರರ ಕತೆಗಳು ಹಲವು ಅಖ್ಯಾಯಿಕೆ, ಕಾವ್ಯಗಳಾಗಿ ವಿಸ್ತರಿಸಿದುದನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಈ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ತುಂಬ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳು ಗೋಚರಿಸುತ್ತವೆ. ಕಾಲ, ದೇಶ, 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಲ್ಪನೆ ಮತ್ತು ಉದ್ದೇಶಗಳು ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿವೆ. ವೈದಿಕವಾದ ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರನ 
ಕತೆಗೂ, ಪುರಾಣದ ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರನ ಕಥೆಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿವೆ. ವ್ಯಾಸ ಭಾರತ, ಕನ್ನಡದ 
ಗದುಗಿನ ಭಾರತಕ್ಕೂ ಕಥೆಯ ವಿವರಗಳಲ್ಲೆ ಅನೇಕಾನೇಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿವೆ. ಆಶಯದಲ್ಲೂ 
ಅಪಾರ ಅಂತರವಿದೆ. 


ರಾಮ-ರಾಜಕೀಯ 

ಪುರಾಣಗಳು, ಜನಜೀವನದ ವಿವಿಧ ಅಂಗಗಳ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುವುದು 
ಸರ್ವತ್ರ ಇದ್ದುದು. ರಾಜಕೀಯ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ ಪ್ರತಿಮೆಯೊಂದು ಹೇಗೆ 
ಪ್ರಭಾವಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕಳೆದ ಎರಡು ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ರಾಮ ರಾಜಕೀಯವು ಉತ್ತಮ ಉದಾಹರಣೆ. ರಾಮಜನ್ಮ ಭೂಮಿಯನ್ನು 
ಕೇಂದ್ರವಾಗಿಸಿ-ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷ ವಿಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ, ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ, ಅನ್ಯತ್ರ ಚಿ೦ತನಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಮತ್ತು ತೀವ್ರವಾದ ಚರ್ಚೆಗಳು ನಡೆದುದು ವಿದಿತ. ಇದು ಪುರಾಣದ 
ಜೀವಂತಿಕೆಯ ರಾಜನೈತಿಕ ಮುಖ. ಇದಕ್ಕೂ ಮೊದಲೇ-ಉತ್ತರ-ದಕ್ಷಿಣ, ದ್ರಾವಿಡ- 
ಆರ್ಯ ಎಂಬ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣವು ಚರ್ಚಿತವಾಗಿತ್ತು ಆ ಚರ್ಚೆಯು ಈಗಲೂ 
ಮುಂದುವರಿ ದಿದ್ದರೂ, ಆರ್ಯ-ದ್ರಾವಿಡ ಜನಾ೦ಗೀಯ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳ ಕಲ್ಪನೆ, ಆರ್ಯ 
ದ್ರಾವಿಡ ವಿರೋಧ-ಇವೇ ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಹವಾಗಿರುವುದರಿ೦ದ, ಈಗ ಚರ್ಚೆಗೆ ಮಹತ್ವ 
ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆ. ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದೇನೆ೦ದರೆ-ಸ್ಥಾಪಿತ ಧಾರ್ಮಿಕ ನೆಲೆಗಳನ್ನು 
ಭಂಜನ ಮಾಡಿ, ಪ್ರಗತಿಶೀಲ(?) ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು- 
ಎಡ, ವಿ-ರಚನಾತ್ಮಕ ಆಧುನಿಕೋತ್ತರ ಎಂಬ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡುವವರು 
ಎಷ್ಟೋ ಬಾರಿ ವಿತಂಡವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಡುವುದು. 

ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆ ನೋಡಬಹುದು. ರಾಮ ಜನ್ಮ ಭೂಮಿ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ- 
“ರಾಮನೆ೦ಬವನು ಇದ್ದನೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಲಾಗಿತ್ತು. ಅದು ವಿಷಯಾಂತರ 
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ಅಷ್ಟೆ. ರಾಮಜನ್ಮ ಭೂಮಿ ಎನ್ನುವ ಜಾಗವನ್ನು ಜನರು ಬಹುಕಾಲದಿಂದ ಹಾಗೆಂದು 
ನಂಬಿ ಬಂದುದು ನಿಜವೆ? ಅಲ್ಲಿ ರಾಮ ಮಂದಿರವೊಂದು ಇದ್ದುದು ನಿಜವೆ? ಸಮಸ್ಯೆಗೆ 
ಈಗ ಪರಿಹಾರ ಏನು? ಎಂಬುದೇ ನಿಜವಾದ ಪರಿಶೀಲನಾರ್ಹ ವಿಚಾರವಪ್ಪೌ 

ಇಂತಹ ಪುರಾಣಾಧಾರಿತ ರಾಜಕೀಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಎದ್ದು ಕಾಣುವ 
ಅಂಶವೆಂದರೆ, ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ, ನೇರ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ವಿರೋದಾಭಾಸವಾದಗಳು. ರಾಮಜನ್ಮ 
ಭೂಮಿ ಎಂಬುದು "ಐತಿಹಾಸಿಕವಲ್ಲ', ಅದು ಕಾಲ್ಪನಿಕ, ಶ್ರದ್ಧಾಧರಿತವಾದುದು ಎನ್ನುವವರು 
ಬೇರೆ ಅಂತಹ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ, ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇದರಿ೦ದ ಸಹಜವಾಗಿ ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುವ ವಾದವು 

“ನಿಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ ಮೌಢ್ಯ, ಕೋಮುವಾದಿ, ದೇಶವಿರೋಧಿ ನಮ್ಮದು ಜನಪರ, 
ನೈಜ” ಎಂದಾಗುತ್ತದೆ! 

ವಿಚಾರವಾದವು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದರೆ ಇಂತಹ ನಿಲುವುಗಳಿಂದಲ್ಲ. 
ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮೌಢ್ಯಕ್ಕೆ ಪುರಾಣವು ಸದೆ ಬಡಿಯುವ ಅಥವಾ ದುರ್ವಾದ ಮಾಡುವ 
ಸಾಧನವಾದೀತೆ ಹೊರತು, ಅದರಿಂದ ಅರಿವನ್ನು ಭಾವವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಮೌಢ್ಯ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ ಅಷ್ಟು. ವಿಚಾರವಾದವು ನಂಬುಗೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಬೇಕು. 


ಅರ್ಥದ ಗಹಿಕೆ 
ಒಂದು ಪುರಾಣ ಕಥೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಾವು, ಪಠ್ಯದ ವಿವರಗಳನ್ನು ಬಿಡದೆ 
ಗ್ರಹಿಸುವಾಗ ಬಹುಸ್ತರೀಯ ಅರ್ಥೈಸುವಿಕೆ ಸಾಧ್ಯ "ಧ್ರುವ ಚರಿತೆ'ಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ 
- ಮಲತಾಯಿಯ (ಸುರುಚಿ) ಮಾತಿನಿಂದ ನೊಂದ ಉತ್ತಾನಪಾದ-ಸುನೀತಿಯರ 
ಮಗ ಧ್ರುವನು. ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲೆ ತಪಸ್ಸಿಗೆ ಹೋಗಿ, ವಿಷ್ಣು ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವನ್ನು ಪಡೆಯು 
ತ್ತಾನೆಂಬುದು ಕಥೆ. ಧ್ರುವನ ಸೋದರ ಉತ್ತಮನು ರಾಜನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಈ ಕತೆಯು 
ವ್ಯಂಜಿಸವ, ಧ್ವನಿಸುವ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ಗ್ರಹಿಸಬಹುದು. (ಇನ್ನೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ರೀತಿಗಳಲ್ಲೂ ಭಾವಿಸಬಹುದು.) 
- ಇದು ಸಾಂಸಾರಿಕವಾದ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು, ಸವತಿ ಮಾತ್ಸರ್ಯದ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು, 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಉನ್ನತಿಗೆ ಬಳಸಬಹುದೆ೦ಬುದರ ಸಂದೇಶ 
- ಇದು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲೆ ವೈರಾಗ್ಯ (ಸ೦ನ್ಯಾಸ)ವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತದೆ. 
- ಧ್ರುವವನ್ನು ಧಿಕ್ಕರಿಸಿದ ಸುರುಚಿಯೆ ಧ್ರುವನಿಗೆ ನಿಜವಾದ ಪ್ರೇರಕಳು, ಗುರು. 
-  ಉತ್ತಾನ ಪಾದ-(ಕಾಲುಮೇಲೆ ತಲೆ ಕೆಳಗೆ) ನಿಗೆ ಇಬ್ಬರು ಪತ್ನಿಯರು ಸುನೀತಿ 
(ಅಧ್ಯಾತ್ಮಪರ), ಸುರುಚಿ (ಲೌಕಿಕ). ಆದರೂ ಸುರುಚಿ ಕೀಳೇನೂ ಅಲ್ಲ. ಅವಳ 
ಮಗ “ಉತ್ತಮ'(ಹೀನನಲ್ಲ) ಆದರೆ "ಸುನೀತಿ' ಯ ಮಗ ಧ್ರುವ (ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ, 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಚಿಂತನ, ಮೋಕ್ಷ, ಧುವತ್ಪ) 
-  ಧುವನಾದರೂ ದೇವ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದಿಂದ ಕೂಡಲೇ ಲೌಕಿಕವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. 
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ಏಕಚಕ್ರಾಧಿಪತಿತ್ವವನ್ನು, ದೀರ್ಫ ಕಾಲ ರಾಜ್ಯವನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸಿ ಆಮೇಲೆ 
ಮುಕ್ತನಾದ. ಆದುದರಿಂದ ಭಾಗವತ ಧರ್ಮವು ಕೇವಲ ಪರಲೋಕಪರವಾದುದಲ್ಲ, 
ಲೌಕಿಕ ಪರವಾದುದೂ ಅಲ್ಲ. 

ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಆಖ್ಯಾನಗಳೂ ವಿವಿಧ ಅರ್ಥೈಸುವಿಕೆಗಳನ್ನು, 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು ಗರ್ಭೀಕರಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. 


ಅತಿಕರಣ 
ಪುರಾಣವು ಒಂದು ಕಾಲದ ಅನುಭವವನ್ನು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಅತಿಕರಣಗಳಿಂದ, 
ಶೈಲೀಕರಣ, ವರ್ಣವಿಸ್ತಾರ (magnification)ಗಳಿ೦ದ, ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕತೆಗಳಿಂದ, 
ಉದ್ದೇಶಗಳಿಂದಲೂ ಮೂಡಿದ ಕಥೆ ಅಥವಾ ಕಥಾಸಮೂಹ. ಅದು ಅರ್ಥದ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಸಂಕೇತ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವು 
ಕಾಲಿಕ, ಐತಿಹಾಸಿಕ--ಕಾಲ್ಪನಿಕ. ಆದರೆ ನಾವು ನೋಡುವ ಅರ್ಥಗಳು, ನಮ್ಮ ಕಾಲದವು. 
ಹಾಗೆಂದು-ಕತೆಯು ಏಕ, ಸ್ಥಿರ. ಅದರ ಸಂಕೇತವು-ವಿವಿಧ ಮತ್ತು ವಿವಿಧಾರ್ಥಕ, 
ಚರ. 
ಓಂದು ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ಪರಶು ರಾಮನ ಕಥೆಯನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. 
ರಾಜಾಕಾರ್ತವೀರ್ಯ ಮತ್ತು ಜಮದಗ್ನಿ ಮುನಿಯ ಪುತ್ರ ಪರಶುರಾಮರ ಯುದ್ಧ, ಆ 
ಬಳಿಕ ಪರಶುರಾಮನಿಂದ ನಡೆದ ದುಷ್ಟ ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಸಂಹಾರ-ಇವು ಕೇಂದ್ರ ವಸ್ತುಗಳು. 
ಈ ಕತೆಯ ಮುಂದುವರಿಕೆಗಳಾಗಿ ಪರಶುರಾಮ ಸಂಬಂಧಿಯಾದ ಹಲವು ಕಥನಗಳಿವೆ. 
(ಪರಶುರಾಮ ಸೃಷ್ಟಿ ಭೀಷ್ಕ-ಪರಶುರಾಮ ಯುದ್ಧ ಇತ್ಯಾದಿ) ಪರಶುರಾಮನ ಕಥೆಯನ್ನು 
- ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಕ್ಷತ್ರಿಯ ವಿರೋಧಗಳ ಕಥೆ 
-.. ದುರಾಡಳಿತದ ಸಾವಿರ ಬಾಹುಗಳ (ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನು ಸಹಸ್ರ ಬಾಹು) ಎರುದ್ಧ, 
ಧೀಮಂತ ವಿಕ್ರಮಿಯೊಬ್ಬನ ಸಂಘರ್ಷ 
-.. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ. 
-.. ದುಷ್ಟ ವಿನಾಶಕ್ಕಾಗಿ “ಬ್ರಾಹ್ಮಣ' (ಅಂದಿನ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿ)ನು ಸುಮ್ಮನೆ ಕಾಯದೆ, 
ತಾನೇ ಕೊಡಲಿ ಹಿಡಿಯಬೇಕೆಂಬ ಧೋರಣೆ. 
-  ವಿಷ್ಣುವಏನ ಅವತಾರದ ಒಂದು ಸ್ವರೂಪವಾಗಿ-ಕಾರ್ತವೀರ್ಯನೂ ಅದರ ಪಾತ್ರ 
(ಸುದರ್ಶನ ಚಕ್ರದ ಅವತಾರ) ವಾಗಿ ತೋರಿಸಿದ ನಾಟಕ ಅಹ೦ಕಾರ ಖಂಡನ. 
-.. ಕೋಪ ಬಿಟ್ಟ ಮುನಿ(ಜಮದಗ್ನಿ)ಯ ಕೋಪಿಷ್ಠ ಪುತ್ರನ ಆಕ್ರೋಶ. 
ಕೋಪಬಿಟ್ಟವರಿಗಾದ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರತೀಕಾರ. 
-.. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳು ಕಾಡುಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಚರಿಸುತ್ತ ಅದನ್ನು ಕಡಿದು (ಕೊಡಲಿಯು 
ಭೂವಿಸ್ತರಣೆಗೆ, 09101661810೧ ಸಂಕೇತವಾಗಿ) ವಿಸ್ತರಿಸಿದ ಕತೆ. ಕರಾವಳಿಯ 
ಕಾಡುಗಳನ್ನು, ನಾಡಾಗಿ ವಸತಿಗಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದುದು “ಪರಶುರಾಮ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
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ಅರ್ಥ. ಈ ಕಡೆಗೆ ಬಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಗುಂಪುಗಳ ನಾಯಕನು ಪರಶುರಾಮ. 

- ಹೀಗೆಲ್ಲ ಹೇಳಬಹುದು, ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇನ್ನೂ ಎಷ್ಟೋ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಲು 

ಸಾಧ್ಯ 

ಇವೆಲ್ಲ ಸರಿಯೇ, ಇವೆಲ್ಲ ಪಾರ್ಶಿಕವೇ ಆದ ನೋಟಗಳು. "ಸಾಹಿತ್ಯ'ಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು 
ಅರ್ಥ? ಎಷ್ಟೂ ಇದೆ. ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಇದೆಯೆ ಎಂದು ಕಾಣುವಷ್ಟು ಎಂದು! ನಿಜ, ಆದರೆ 
ಹಾಗೆ ಹೇಳಲು ಆ ಕಥನ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯಿಕ ತರ್ಕವೂ ಇರಬೇಕು, ಸಮರ್ಥನೆಗೆ 
“ನ್ಯಾಯ'ವಿರಬೇಕು. 

ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸಂಘಟನೆಯ ಅಖಿಲ ಭಾರತೀಯ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ, ಪರಶುರಾಮನು 
ಈಗ ಒಂದು ಐಕ್ಕ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಈವರೆಗೆ ತಾವೇ ಸಲ್ಲಿಸದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಈಗ ಆತನಿಗೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣ 

ಆಧುನಿಕವಾಗಿ ನಾವು ನಿತ್ಯ ನೋಡುವ ಜಾಹೀರಾತು ಚಿತ್ರ, ಬರಹ, ದೃಶ್ಯ 
ಜಾಹೀರಾತುಗಳು, “ಪುರಾಣ'ಗಳೇ, ಅವುಗಳ ಶಕ್ತಿಯೂ ಬಹಳವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. 
ಈಗ ಜಾಹೀರಾತು ರಾಶಿ ರಾಶಿಯಾಗಿ ಬಂದುದರಿಂದ, ಪರಿಣಾಮದ ಮೊನಚು 
ಕಡಮೆ ಆಗಿದೆ, ಆದರೂ ಇದ್ದೇ ಇದೆ ಜಾಹೀರಾತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಸಾಬೂನು, ಎಣ್ಣೆ, 
ಟೂತ್‌ಪೇಸ್ಟ್‌ಗಳನ್ನು ಅದರಲ್ಲಿ ಬರುವ “ಕಲಾವಿದ ತಾರೆ'(?) ಬಳಸುವುದಿಲ್ಲ. ತೈಲದಿಂದ 
ಉದ್ದ ಕೂದಲು ಬರುವುದೂ, ಕ್ರೀಂನಿಂದ ಕಪ್ಪು ಮೈ ಬಿಳಿಯಾಗುವುದೂ ಹಿಟ್ಟಿನ 
ಹುಡಿಯನ್ನು ತಿಂದು ಫುಟ್‌ಬಾಲ್‌ ಚಾಂಪಿಯನ್‌ ಆಗುವುದೂ ತೀರ ಸುಳ್ಳೆಂದು 
ನಮಗೆ ತಿಳಿದೂ ನಂಬುತ್ತಿರುತ್ತೇವಲ್ಲ? ಅದೇ “ಪುರಾಣ ಮಾಯಾ” ಪ್ರಭಾವ. ಚಲಚಿತ್ರ 
ನಟರ ಕಥೆಗಳು, ವರದಿಗಳು, ಆರಾಧನಾರೂಪೀ ಬರಹಗಳು ನಾವು ಖೇದ ಪಡಬೇಕಾದ 
ಅಪಪುರಾಣಗಳು. 

ಕಾಮಿಕ್‌ಗಳಲ್ಲಿ, ಕಾರ್ಟೂನ್‌ ಚಲನಚಿತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ರಂಜನೆಯ 
ಕತೆಗಳು ಒಳಿತು-ಕೆಡುಕಿನ ಸಂಘರ್ಷ, ದುಷ್ಟರನ್ನು ವಂಚಿಸಿ ದಂಡಿಸುವ ವಂಚಕ- 
ಸಜ್ಜನರು (Tricksters). ಅದರಲ್ಲಿ ಬರುವ ಚಿತ್ರಣಗಳು ಅದ್ಭುತ ವಿಸ್ಮಯಗಳು. ಅತೀ 
ಅಸಂಭವಗಳಾದರೂ, ರೋಚಕ, ಸೆರೆಹಿಡಿವ ಸ್ವಭಾವದ ಪುರಾಣಗಳು. ಅವೂ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಪುರಾಣಗಳೇ. 

ಪುರಾಣಗಳ ಅತ್ಯಂತ ವಿಶೇಷ ಮತ್ತು ಬಹುಶಃ ಹಾಸ್ಯಾಸ್ಪದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು 
ರಾಜಕೀಯ ಭಾಷಣಗಳು, ಆರೋಪ ಪ್ರತ್ಯಾರೋಪಗಳು. ಸಮಕಾಲೀನವಾದ 
ಪುರಾಣಗಳು, ಭಯಂಕರ ಪೌರಾಣಿಕ ಧಾರಾವಾಹಿಗಳೆ ಆಗಿವೆ. ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಅಸಂಖ್ಯ 
ಈಗಂತೂ ಚುನಾವಣಾ ಸಂದರ್ಭ. ಉದಾಹರಣೆಗಳು ವಿಪುಲವಾಗಿವೆ. 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 180 


ಇವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ-ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಗೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ 
ಜಾಹೀರಾತುಗಳು, ಗಂಭೀರ ರಾಜಕೀಯಗಳೂ ಸುಳ್ಳೆ ಎನಿಸಿ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳ 
ಗಾಗುವುದೂ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಪುರಾಣವೇ. 

ಸೇಬುಹಣ್ಣು ಮರದಿಂದ ಬೀಳುವುದನ್ನು ಕ೦ಡು ನ್ಯೂಟನನಿಗೆ ಗುರುತ್ವಾಕರ್ಷಣ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಹೊಳೆಯಿತು ಎಂಬುದು ವಿಜ್ಞಾನ ಪುರಾಣ-ಅದು ಅಲ್ಲಾಂಶ ಮಾತ್ರ 
ನಿಜ. 


ಆಚಾರ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ 

ಪುರಾಣದ ಮೂಲಕ-ಆಚಾರಗಳ ವಿವರಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಮಾನವ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ, 
ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ವಿವೇಚನೆಗಳನ್ನು ಐತಿಹಾಸಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಪುರಾಣವು 
ಚಿತ್ರಿಸುವ ಒಂದು ಘಟನೆ-(ಒಂದು ವ್ರತ, ಯಜ್ಞ, ಆಚಾರ ವ್ಯವಹಾರ)ಯನ್ನು ಆಧರಿಸಿ 
ಅದು ಯಾವ ಕಾಲದ್ದು, ಅಥವಾ ಯಾವ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಯಮಗಳು ಆಗ 
ಇದ್ದುವು ಎಂದು ನೋಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಯಯಾತಿಯ ಕಥೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ-ಆತನು ಬೇಟೆಗೆ ಹೋಗಿದ್ದಾಗ, 
ಬಾವಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದ ದೇವಯಾನಿಗೆ ಅವನು ವಸ್ತ್ರ ನೀಡಿದ್ದು, ಅದೇ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ (ಬೆತ್ತಲಾದವಳನ್ನು ಕಂಡುದು, ವಸ್ತ್ರ ನೀಡಿದ್ದು, ವಸ್ತ್ರ ಕೊಡುವವನು 
ಗಂಡ) ವಿವಾಹವಾದುದು, ಆತನು ಪುರುವಿಸೊಂದಿಗೆ "ಯೌಜನ ವಿನಿಮಯ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡುದು ಇದನ್ನು ಕಂಡರೆ ಈ ಕಥೆ ತುಂಬಾ ಪ್ರಾಚೀನ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ 
ನಳ ಮಹಾರಾಜನ ಕಥೆ. ನಳನ ಯಜುತ್ವ ದೇವತೆಗಳ ದೂತನಾಗಿ ಅವನು ದಮಯಂತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವುದು, ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ಮದುವೆಗಳಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳು ಕನ್ನಾ ರ್ಥಿಗಳಾಗಿ 
ಬರುವುದು ದಮಯಂತಿಗೆ, ಪುನಃಸ ಸ್ವಯಂವರದ ಏರ್ಪಾಡು ಮಾಡಿದುದು 
ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಅದು ಪ್ರಾಚೀನ ಕಥಾನಕವೆಂದು ಕಾಣದಿರದು. 

ಯಜ್ಞ ಸಂಬಂಧಿಯಾಗಿ, ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಒಂದು ಕತೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಜಮೇಧವೆಂದರೇನು ಎಂಬ ವಿವಾದ ಬರುತ್ತದೆ. ಅಜ ಎಂದರೆ ಆಡು, ಅದನ್ನು 
ಬಲಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು ದೇವತೆಗಳ ವಾದ, ಹಾಗಲ್ಲ ಅಜ ಎಂದರೆ ಬೀಜ, ಕಾಳು (ಅ, 
ಜ-ಹುಟ್ಟದ ಕಾಳು, ಮೊಳಕೆ ಬರಲಾರದ ಕಾಳು?) ಅದನ್ನು ಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಯಷಿಗಳ 
ವಾದ. ಇದು ಸಂಪ್ರದಾಯ xಸುಧಾರಣಾವಾದಗಳ ಸಂಘರ್ಷ. ಕೊನೆಗೆ, ಒಪ್ಪದವರಿಗೆ, 
ಶಾಪ, ಅವರ ಪತನ. ಈ ಕತೆಯ ತಾತ್ಪರ್ಯವೇನು? ಆಡುಗಳನ್ನು ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಬಲಿ 
ಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅದು ತಪ್ಪು ಎಂದೆ? ಹಾಗೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ 
ವೇದದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ (ಯಜ್ಞವಿಚಾರ ವಿವರಣೆಗಳ ಕೈಪಿಡಿಗಳು) ವಿವರ 
ಇದೆ. ಅಜ ಎ೦ದರೆ ಬೀಜ ಹೌದು, ಅಕ್ಕಿಯೂ ಹೌದು. ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು ಆಧರಿಸಿ, 
ಯಜ್ಞಗಳಲ್ಲಿರುವ ಹಿ೦ಸೆಯನ್ನು ನಿವಾರಿಸಲು, ಪ್ರಾಣಿಬಲಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಲು ಉದಾರ 
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ಹೃದಯರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಕತೆ ಇದು- ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಇದು ಪ್ರಾಯಃ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ 
ಕರ್ಮಾಂಗ ವಿರೋಧವೂ, ಜೈನ ಬೌದ್ಧರ ಅಹಿಂಸಾ ವಾದವೂ ಸ್ವೀಕೃತವಾಗುತ್ತ 
ಬಂದಿದ್ದ ಸಂಧಿಕಾಲದ ಕತೆ. ಒಂದು ಬಗೆಯ "ರಾಜಿ' ಪುರಾಣ. ಪ್ರಾಣಿಬಲಿಯ 
ಬದಲು ಕು೦ಬಳ ಕಾಯಿಯನ್ನು ಕತ್ತರಿಸಿ ಕುರಿನೀರು (ಕೆಂಪು ನೀರು) ಹಾಕಿ ಇಡುವುದು, 
ಅಶ್ವಮೇಧದ ಕುದುರೆಯನ್ನು ಸಾಂಕೇತಿಕವಾಗಿ ಬಲಿ ಕೊಟ್ಟು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವುದು 
(ಕನ್ನಡ ಜೈಮಿನಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ) ಮಾಂಸದ ಬದಲಿಗೆ ಮಾಶದ (ಉದ್ದು) 
ಬಳಕೆಯ ಕತೆಗಳು-ಇವೆಲ್ಲ ಇದೇ ಬಗೆಯ ಪರಿವರ್ತನೆಗಳ ಸೂಚಕವಾಗಿ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಫಲಿಸಿವೆ. 


ಕಾಲ-ಸ್ತರ ಚರಿತ್ರೆ 

ಈ ಬಗೆಯಿ೦ದ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರಿತವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಸಮಾಜ, 
ಭಾಷೆ, ಆಚರಣೆ, ತತ್ತ ಎಷ್ಮೌನ ಮೊದಲಾದ ವಿಷಯಗಳ ಸ್ವರೂಪ, ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಒಂದು ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಕಾಲಗಳ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿ-ಯಾವುದು ಪ್ರಾಚೀನ, ಯಾವುದು ಆ ಬಳಿಕದ ವಿಷಯವೆಂಬ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ 
ಪುರಾಣಗಳ ಪಾಠ ನಿರ್ಣಯವನ್ನೂ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಕಾಲ ಸೂಚಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಮಾರ್ಕಂಡೇಯ ಪುರಾಣ, ಎಷ್ಟು ಪುರಾಣ, ಮತ್ಸ್ಯ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಬಹುಪ್ರಾಚೀನ 
ವೆಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿರುವರಲ್ಲದೆ, ಪುರಾಣಗಳ ಮೂಲಕ ಭಾರತದ ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ 
ಅಂಶಗಳ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಕಾಲಾನುಕ್ರಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿರುವರು. ಹದಿನೆಂಟನೆಯ 
ಶತಮಾನದಿಂದ ಈ ಕುರಿತು ಆಸಕ್ತಿ ತಾಳಿದ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ವಿದ್ವಾಂಸರು, (ವಿಲಿಯಂ 
ಜೋನ್ಸ್‌, ಥಾಮಸ್‌ ಕೋಲ್‌ ಬ್ರೂಕ್‌, ಗೆವಿನ್‌ ಫ್ಲಡ್‌, ಪಾರ್ಗಿಟರ್‌ ಮತ್ತು ಇಂದಿನ 
ತನಕ) ಆ ಬಳಿಕ ನೂರಾರು ಸ್ಪದೇಶಿ, ವಿದೇಶಿ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಪುರಾಣ ಅಧ್ಯಯನಗಳನ್ನು 
ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಭಾರತೀಯ ಶಾಸ್ತ್ರ (Indology) ಎ೦ಬ, ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಿ೦ದ ಆರ೦ಭಿಸಲ್ಪಟ್ಟ 
ಜ್ಞಾನ ಶಾಖೆಗೆ ಪುರಾಣಗಳ ಅಧ್ಯಯನವು ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ವಸ್ತು. 


ಅನಂತ ಆಕರ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಕತೆಗಳಿಗೆ ಪುರಾಣಗಳು ವಸ್ತುವನ್ನು ಒದಗಿಸಿ-ಅಸಂಖ್ಯ ಕೃತಿಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದೆ. 19ನೆಯ ಶತಮಾನದ ತನಕವೂ ಭಾರತದ ಎಲ್ಲ ಭಾಷೆಗಳ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕಲೆ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ಮುಖ್ಯ ವಸ್ತು ಪುರಾಣಗಳೇ ಆಗಿದ್ದವು. ದೇಶದಲ್ಲೂ ದೇಶದ 
ಹೊರಗೂ, ಹರಡಿರುವ ಶಿಲ್ಪ ಕೃತಿಗಳು, ಚಿತ್ರಗಳು, ಕಾವ್ಯ ನಾಟಕಗಳು, ಹಾಡುಗಳು, 
ಕೃತಿ, ಅನುಕೃತಿಗಳೂ ಇದಕ್ಕೆ ವಿಪುಲ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಾಗಿವೆ. ಶ್ರೀರಾಮ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ, ಶಿವ 
ಈ ಮೂವರ ಕುರಿತು ಬಂದಿರುವ ವಿವಿಧ ಕೃತಿಗಳನ್ನು ಬಹುಶಃ, ಬರಿಯ ಎಣಿಕೆ 
ಮಾಡಿ ಯಾದಿ ಮಾಡುವುದೆ ಅಸಾಧ್ಯವೆನಿಸುವ ಕೆಲಸವಾದೀತು. ಪುರಾಣ ಶೇಷವಾದೀತು. 
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. ಪುರಾಣದ ವಸ್ತುವು ಕಾಲಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಪುನಾರಚಿತವಾಗುವಾಗ, 'ಆಧುನಿಕ'ವಾಗುವಾಗ, 
ಅದು, ಯುಗಧರ್ಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಅಳವಡಿಸುತ್ತದೆ. ಮಹಾಭಾರತವು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ 
ಕುಮಾರವ್ಯಾಸ ಭಾರತವಾಗುವಾಗ, ಅದು ಭಕ್ತಿಯುಗದ ವಾಣಿಯಾಯಿತು. ಕೃಷ್ಣ 
ಕಥೆಯಾಯಿತು. ಅದೇ ಮಹಾಭಾರತ ಚಲನಚಿತ್ರ (ರಾಹೀ ಮಾಸೂಮ್‌ ರಾಜಾ 
ಅವರು ಮಹಾಭಾರತ ಹಿ೦ದಿ ಚಲನಚಿತ್ರದ ಚಿತ್ರ ನಾಟಕ ಲೇಖಕರು.) ನಮ್ಮ ಕಾಲದ 
ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಪುರಾಣವಸ್ತು 
ವಿವಿಧ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಮರುಹುಟ್ಟು ಪಡೆದಾಗ 'ಸ್ಥಳೀಯಕರಣ'ವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. 
ಪಂಜಾಬಿನ ಕೃಷ್ಣನು ಚಪಾತಿ ತಿಂದರೆ, ನಮ್ಮೂರಿನ ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಅವನು ಅಕ್ಕಿ ತಿನ್ನುತ್ತಾನೆ- 
ಇತ್ಯಾದಿ. ಭಾರತದ ಅರ್ಜುನನು, ಕನ್ನಡ ಜನಪದದಲ್ಲಿ ಜೋಗಿ. ಜನಕ ಮಹಾರಾಜನು 
ತುಳು ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ಜನಕರಾಯ ಮುನಿ-ರಾಜರ್ಷಿ! 

ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಹಬ್ಬಿರುವ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ, ಶ್ರೀರಾಮನ ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು, ನಾಟ್ಯ ಪಕಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವರ ವೇಷಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ವಿಸ್ಮಯಕರವಾದ ವೈವಿಧ್ಯವು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಶೈಲಿ 
ಭೇದಗಳೂ ಬಹಳ ಇವೆ. ಬಹುತ್ವದ ಅದ್ಭುತವಿದೆ. 


ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಪುರಾಣ 

ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ನೋಡಿದಾಗ ಅವುಗಳ ರೂಪವು ಅಖಿಲ 
ಭಾರತ ಪುರಾಣಗಳಿಗಿಂತ ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವುದನ್ನು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಸಿರಿಯ ಮಹಾತ್ಮೆ 
(ಅಕ್ಕರಸು ಪೂಂಜೆದಿ) ಕೋಟ ಚೆನ್ನಯ(ಬೈದ್ಯರ್ಕಗಳ ಪಾಡ್ದನ), ಕೋಡ್ಬಬ್ಬು, ಕಾನದ 
ಕಟದ, ಮುಗ್ಗೇರ್ದು ಮುಂತಾದ ತುಳುವಿನ ಪಾಡ್ದನ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳ ಅಧ್ಯಯನವು `ಪುರಾಣ' ಶಬ್ದವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿದ್ದಲ್ಲದೆ, ಅದರ ಕುರಿತ 
ವಿವೇಚನೆಗೆ ಹೊಸ ಆಯಾಮಗಳನ್ನು ನೀಡಿದೆ. ಅವುಗಳ ಮೌಲ್ಯ ಪ್ರಪಂಚವು ಮತ್ತ್ಯ, 
ಎಷ್ಟು, ಭಾಗವತಾದಿ ಪುರಾಣಗಳಿಗಿ೦ತ ತೀರ ಬೇರೆಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಆದರೂ - 
ಅವುಗಳಲ್ಲೂ ಅಂತಃಸ್ರೋತವಾಗಿ, ಪುರಾಣ ಸಹಜ ಸಾಮಾನ್ಯಗಳು ಇದ್ದೆ ಇವೆ. 

ಸಿರಿ ಪುರಾಣದ ಕುರಿತ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಕೆಲವು ಮಾತುಗಳನ್ನಿಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಬಹುದು. ಅಲೌಕಿಕವಾದ ರೀತಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟ, ಆಸ್ತಿಯ ಪಾಲಿನಲ್ಲೂ, ವೈವಾಹಿಕ 
ಜೀವನದಲ್ಲೂ, ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ, ಆ ಬಳಿಕ ಮರುಮದುವೆ ಆಗಿ, ಕೊನೆಗೆ 
ಮಹಿಮಾನ್ವಿತಳೆಂದು ಗುರುತಿಸಲ್ಪಡುವ ಸತ್ಯನಾಪುರದ ಸಿರಿಯ ಕತೆಯನ್ನು ಸಾಹಿತ್ಯಿಕ, 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ನೋಡಬಹುದು. ಹಲವರು-ತುಸು ಅತ್ಯುತ್ಸಾಹದಿ೦ದಲೆ 
ಸಿರಿ ಎಂಬುವಳು ಸ್ತೀ ವಾದಿ ಚಿಂತನೆಯ ಪ್ರತಿನಿಧಿ, ಪುರುಷರಿಂದಾದ ಶೋಷಣೆಯ 
ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದವಳೆಂದು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗುವ ಕೆಲವ೦ಶಗಳು 
ಅದರಲ್ಲಿರುವುದೂ ನಿಜ. 

ಆದರೆ-ಇನ್ನೊಂದು ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪರಿಶೀಲಿಸುವಾಗ ಅವಳು ತನಗೆ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 183 


ತಪ್ಪಿ ಹೋದ ಸತ್ಯನಾಪುರದ ಅರಮನೆ ಸುಟ್ಟು ಹೋಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು, ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ತನ್ನ "ಬಯಕೆ'ಗೆ (ಗರ್ಭಿಣಿಯ ಆಚರಣೆಗೆ) ತಂದ ಸೀರೆಯನ್ನು, ಗಂಡನು ದಾರಿಯಲ್ಲಿ 
ಬರುತ್ತ ತನ್ನ ಸಖಿ(ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಸೂಳೆ ಸಿದ್ದುಗೆ ಒಮ್ಮೆ ಉಡಿಸಿದ್ದಕ್ಕೆ ತೋರುವ ವಿಪರೀತ 
ಕ್ರೋಧ ಇವೂ ಕಾಣುತ್ತವೆ. "ಸ್ತೀವಾದಿ' ಸಿರಿಯೂ, ಸಿದ್ದುವನ್ನು ಸೂಳೆ ಎಂದೇ, 
ಹೀಗೆಳೆಯುತ್ತಾಳೆ! ಅವಳು ಗಂಡನಿಗೆ "ಬರ ಕೊಡುವುದು' (ವಿಚ್ಛೇದನ) ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಸಹಜ, ಸರಳವಾಗಿ ಪ್ರಚಲಿತವಿದ್ದುದೆ ಹೊರತು ಅವಳ ಕ್ರಾಂತಿಯೇನಲ್ಲ, ಧೈರ್ಯ 
ಎನ್ನಬಹುದಷ್ಟೇ. 

ಮರು ಮದುವೆ ಆಗಿ ಎರಡನೆಯ ಪತಿ ಕೊಡ್ಲರಾಳ್ವನ ಮನೆ ಹೋಗುವ 
ಮೊದಲು ತನ್ನ ಮೊದಲ ಮಗು ಕುಮಾರನನ್ನು ಮಾಯಕ ಮಾಡುವುದೂ ಬಹು 
ಸೂಚಕ. ಆಳ್ವನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ, ಅವನ ಮೊದಲ ಹೆಂಡತಿ ಸಾಮುವಿಗೂ, ಸಿರಿಗೂ 
ಅಸಾಮಂಜಸ್ಯ, ಸವತಿ ವಿರೋಧವು ಬೆಳೆದೆ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಸಹಜವೇ. ಇವನ್ನೆಲ್ಲ 
ನೋಡುವಾಗ-ನಾವು ನಮ್ಮ ಕಾಲದ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳನ್ನು ಆವೇಶದಿಂದ, ಹಿಂದಣ ಕಥನಗಳ 
ಮೇಲೆ ಹೇರಿದರೆ, ಅವನ್ನು ಅದು ತಾಳಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಬಿರುಕು ಬಿಡುತ್ತವೆ-ಎಂಬುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಮಹಾಮಹಿಮಳಾದ ಸಿರಿಗೆ, ಸಾಮು ಬಾಗಿಲಲ್ಲಿದ್ದ ದೀಪವು 
ಕಣ್ಣುಕುಕ್ಕಿದಂತೆ! 


ಬೆಳೆಯುವ ಪುರಾಣ 

ಪುರಾಣವು-ಹಳೆಯದೊಂದು ಕಥನವಾದರೂ, ಅದು ಸ್ಥಗಿತವಾಗಲಿ, ಮೃತವಾಗಲಿ 
ಅಲ್ಲ. 'ಅದು ಹೊಸ ಹುಟ್ಟು ಪಡೆಯುತ್ತ, ಚಲನಶೀಲವಾಗುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ. 
ರಾಮಾಯಣದ ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಇದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ಪುರಾಣಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತಲೆ 
ಇರುತ್ತವೆ. ಹಳೆಯ ಪುರಾಣಗಳಿಗೆ, ಹೊಸ ಸೇರ್ಪಡೆಗಳೂ, ಹೊಸ ಅರ್ಥಗಳೂ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳೂ ಆಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಂಗತಿಗಳ 
ಕುರಿತು ಇದು ಅನುಭವದಲ್ಲಿದೆ. ವೀರ ಶಿವಾಜಿ ಮಹಾರಾಜರ ಸುತ್ತ ವಿಶೇಷತಃ 
ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ ರೂಪೀ ಕತೆಗಳಿವೆ. ಅವನಿಗೆ ಅಂಬಾ ಭವಾನಿಯ ದರ್ಶನ 
ವಾದುದು, ಆಕೆ ಖಡ್ಗವನ್ನು ನೀಡಿದುದು, ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಶಿವಭಾರತವೆ೦ಬ ಮರಾಠಿ 
ಪುರಾಣ ಕಾವ್ಯವೆ ಇದೆ. ನಮ್ಮ ಸಮೀಪದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿ ಕುರಿತ ಅನೇಕ 
ಕಥೆಗಳು ಪುರಾಣಗಳಂತೆಯೆ ಇವೆ. ಪುರಾಣೀಕರಣವು ಮಾನವ ಸಹಜ ಸ್ವಭಾವ ಅದರಲ್ಲೂ 
ಭಾರತದ, ಏಷ್ಯಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬಹುಶಃ ಇದು ಹೆಚ್ಚು. “ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಇತಿಹಾಸದ 
ಯಥಾರ್ಥತೆಗಿಂತ, ಪುರಾಣ ರೂಪೀ ಆಖ್ಯಾಯಿಕೆಗಳೆ ಮುಖ್ಯ” ಎಂದು ಪಾಶ್ನಾತ್ವರು 
ಹೇಳಿದುದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಂಶವಿದೆ. ನಮಲ್ಲಿ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಕಾಲದ ಬಸವಣ್ಣ, ಶಂಕಾರಾಚಾರ್ಯ, 
ಮೊದಲಾದವರ ಬಗೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿರುವುದೂ ಪುರಾಣಗಳೇ (ಬಸವ ಪುರಾಣ, ಮಧ್ವ 
ವಿಜಯ). ಚಲನಚಿತ್ರ ನಟರ ಕುರಿತೂ `ಪುರಾಣ'ಗಳೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಆಗಿವೆ. 
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ಸ್ಥಳ ಪುರಾಣ 

ಸ್ಥಳ ಪುರಾಣವೆಂಬುದು ಇನ್ನೊಂದು ಬಗೆ. ಅದು ಒಂದು ಸ್ಥಳನಾಮದ ಕುರಿತ 
ವ್ಯಾಖ್ಯೆ, ಸಮರ್ಥನೆಗಳನ್ನೂ, ಮಹಿಮೆಗಳ ವಿವರಗಳನ್ನೂ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ 
ವಾಸ್ತವ, ಕಲ್ಪಿತ ಅಂಶಗಳೆರಡೂ ಸೇರಿರುತ್ತವೆ. ನಾಮ ಪುರಾಣಗಳ೦ತೂ ಬಹುವಿಚಿತ್ರ- 
ಕಟಿ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ನೀರು ನಿಲ್ಲುವ ಕಾರಣ ಕಟೀಲು, ವಿದ್ಯಾಮುನಿಪುರವೇ ಇಡ್ಯಾ 
ಎಂದಾದುದು. ಕೋಲ ಮುನಿಯಿಂದ ಕೊಲ್ಲೂರು, ಇತ್ಯಾದಿಗಳು ಬಹಳಷ್ಟು ಇವೆ. 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಸ್ಥಳ ಮಹಾತ್ವಗಳೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತಲಿವೆ. ಕ್ಷೇತ್ರ ಮಹಾತ್ಮೆಗಳೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುವ 
ಸ್ಕಂದ ಪುರಾಣವಿದ್ದು, ಅದು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸ್ಥಳ ಮಹಾತ್ಮೆಗಳ ದೊಡ್ಡ ಸಂಗ್ರಹ. ಆರು 
ಸಂಹಿತೆಗಳ, ಏಳು ಖಂಡಗಳ ಈ ಕಥನವು ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲೆ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡ ಗಾತ್ರದ್ದು. 
ಸ್ಕಂದ ಪುರಾಣದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ ಅನೇಕ ಕಥೆಗಳು (ಇತಿಸ್ಕಾಂದ ಪುರಾಣೇ...) 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಿದ್ದು, ಅವು ಎಲ್ಲವೂ ಲಭ್ಯ ಪೂರ್ಣ ಸ್ಕಂದ ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ, ಸ್ಕಂದ 
ಪುರಾಣದ ಇಡಿಯ ಪಠ್ಯವೇ ಸಡಿಲು, ಅದರ ಸಮಗ್ರ ಸಂಗ್ರಹವು ಈಗ ಇರುವ 
ಗಾತ್ರಕ್ಕಿಂತ ಎಷ್ಟೋ ದೊಡ್ಡದಾಗಬಹುದೆ೦ದೂ ಒಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. (ಇದನ್ನು 
ನನಗೆ ತಿಳಿಸಿದವರು-ದಿ। ವೇ.ಹರಿದಾಸ ಸೀತಾರಾಮ ಘಾಟಕ, ದುರ್ಗ ಇವರು) 
ಇದು ಪುರಾಣದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆ. 

ಬೆಳೆಯುವ ಪುರಾಣ (0/೧9 Myth) ಎಂಬುದನ್ನು ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ನೋಡಬಹುದು. ಕಥೆ, ಕಥಾನಕ, ದಂತಕಥೆ, ಪುರಾಣ ಇವು ಬಾಯಿಂದ ಬಾಯಿಗೆ 
ಹೋಗುವಾಗ ಬರಹ, ಪ್ರದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ, ಚಿತ್ರ ಶಿಲ್ಪಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗನುಗುಣವಾಗಿ 
ದೇಶ-ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ವಿಸ್ತರಣ, ಪಕ್ಷೇಪ, ಪರಿಷ್ಕಾರ, ಪರಿವರ್ತನೆ 
ಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ರಾಧಾ-ಕೃಷ್ಣರ ಕುರಿತ ಕಾವ್ಯಗಳು, ಚಿತ್ರಗಳು, ನೃತ್ಯಗಳು 
ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಗಳು. ಅದರ ವಿಸ್ತಾರವು ಮತ್ತು ಭಾವ ವೈವಿಧ್ಯವು ಬಹಳ ದೊಡ್ಡವು. 

ಮಾಧ್ವ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ವಾಯುಪುತ್ರ ಕಲ್ಪನೆ ನೋಡಿರಿ. ಹನುಮಂತ, 
ಭೀಮರು ವಾಯುಪುತ್ರರೆಂದು ರಾಮಾಯಣ, ಭಾರತಗಳಲ್ಲಿದೆ. ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು 
ವಾಯುವಿನ ಅವತಾರವೇ. ಈ ಮೂವರು ಭಗವಂತನ ಸಹಾಯಕರಾಗಿ ಮೂರು 
ಯುಗಗಳಲ್ಲಿ ಬಂದುದು ಒ೦ದು ಜೋಡಣೆ. ಮೂವರೂ ಒಂದೇ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ರೂಪಗಳು 
ಎಂದು ಅರ್ಥ. 


ಪ್ರಥಮೋ ಹನುಮನ್ನಾಮ ದ್ವಿತೀಯಸ್ತು ವೃಕೋದರಃ 
ಪೂರ್ಣಪ್ರಜ್ಞು ತೃತೀಯಶ್ಚ ಭಗವತ್‌ ಕಾರ್ಯಸಾಧಕಾ: । 


ತುಳು ಮಹಾಕಾವ್ಯ ಮ೦ದಾರ ರಾಮಾಯಣದಲ್ಲಿ ರಾಮಾಯಣದ ವಸ್ತು 
ತೌಳವೀಕರಣವಾಗಿದೆ. ಇಡೀ ಕತೆಯು ತುಳು ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ (ತುಳುನಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಅಲ್ಲ) ನಡೆದಂತೆ ಚಿತ್ರಿತವಾಗಿದೆ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ರಾಮಾಯಣದ ಕಥಾ ಪ್ರದೇಶವೆ 
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ತುಳುನಾಡಾಗಿದೆ. ಇದು ಸ್ಥಳೀಯಕರಣ- ವಿಸ್ತರಣದ ಒಂದು ಬಗೆ. ದಿ. ಶೆಡ್ಡ ಕೃಷ್ಣ 
ಮಲ್ಲಿ ಅವರ ಪುರಾಣ ಪ್ರವಚನವು ದ್ರ ರೀತಿಯ ಒಂದು ಮಾದರಿಯಾಗಿತ್ತು. 

ಹರಿಕಥೆ ಮಾಡುವ ಹರಿದಾಸರು ಪುರಾಣವನ್ನು ಕಥಿಸುವಾಗ ಅವರು ಹೇಳುವುದು 
ಅದೇ ಕಥೆ, ಆದರೆ ಅದು ಬೇರೆಯೇ ಎಂಬಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಕಥೆ ಅದೇ, ಸನ್ನಿವೇಶ 
ಅದೇ. ಮಾತು, ಹಾಡು, ಚಿತ್ರಣಗಳ ಮೂಲಕ ಕಥನವು ಕಾಣುವುದು ಅನುಭವ. 
ಅದು ಅನುವಾದವಲ್ಲ, ಕಾವ್ಯ- ನಾಟಕ-ಉಪದೇಶ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸುಮಾರಾಗಿ ಏಕವ್ಯಕ್ತಿ 
ರಂಗಭೂಮಿ ನೀಡುವ "ಅಭಿನಯ'ದ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. 


ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆ ಎಂಬ ಹನುಮದ್ವಿಕಾಸ 

ಪುರಾಣ ವಿಸ್ತಾರದ ಹನುಮದ್ವಿಕಾಸದ, ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ದೃ ಷ್ಟಾಂತವು ಯಕ್ಷಗಾನ 
(ಮತ್ತು ತತ್ತಮಾನವಾದ ಕೆಲವು ರಂಗಕಲೆಗಳ) ಮ ಒಂದೇ ಪ ಪ್ರಸಂಗದ 
ಒಂದೊಂದು ಪ್ರದರ್ಶನವೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯೇ ಆದ ಕಥನಗಳು. ವಿಶೇಷತಃ ಪೌಢವಾದ, 
ಬಹುಮ್ಯತ್ರನ್ನ ಪುಷ್ಪವಾದ, ಯಕ್ಷಗಾನದ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆ ಎ೦ಬ ಮಾತುಗಾರಿಕೆಯು- 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ಮಟ್ಟದ ಆಶುನಾಟಕ. ಅದರಲ್ಲಿರುವ ರಸಭಾವಾಭಿವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಂವಾದ, ವಾದ, 
ತರ್ಕ, ರಂಜನೆ, ಉದಾಹರಣೆಗಳ ಪಾಕವು-ಕನ್ನಡವೂ, ಭಾರತೀಯ ವಾಜ್ಮಯವೂ 
ಸಾಧಿಸಿರುವ ಒಂದು ಎತ್ತರದ ಮಜಲು. ಸೃಜನದ ಉನ್ನತ ಬಿಂದು. ತಾಳ ಮದ್ದಳೆ 
ಎಂಬ ವೇಷ ನೃತ್ಯ ರಹಿತವಾದ ವಾಕ್ಷಧಾನ ರಂಗ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆಯು 
ಮಾಡಿರುವ Ha ಅನುಭವೈ ಕಗಮ್ಯವಾದ, ಕನ್ನುಡಿಯ ವಿಕಾಸ ಕಾವ್ಯ ರಾಮ 
ರಾವಣರ, ರಾಮ ಭರತರ, ಭೀಮ ದೌಪದಿಯರ, ಕರ್ಣ 'ಶಲ್ಪರ. ಕೃಷ್ಟ-ದುರ್ಯೋಧನರ 
ಸಂವಾದಗಳನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದರೆ-ಅವರು ಹೇಳುವ ವಿಷಯಗಳು, ಕಲ್ಪನೆಗಳು, 
ಸಂಕೀರ್ಣತೆಗಳು. ಬಹುಶಃ ಆ ಪಾ ತ್ರಗಳು ಕನಸಿನಲ್ಲೂ ಎಣಿಸದವು! ಆದರೆ ಅವರು 
ಹೇಳಬಹುದಾದುವೇ. 

“ತಾಳಮದ್ದಳೆಯು ರಂಗಭೂಮಿಯಂತೆಯೆ ಆದರೂ, ಎಷ್ಟೋ ಬಾರಿ ಅದರ 
ಪಾತ್ರಧಾರಿಗಳು (ಅರ್ಥದಾರಿಗಳು) ಮಾಡುವ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಸ೦ವಾದ ಸಂಭಾಷಣೆಗಳು, 
ಪ್ರೇಕ್ಷಕರಿಗಾಗಿ ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ತಮಗಾಗಿ ಎಂಬಂತೆ ಜರಗುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಅವರು ಅದನ್ನು 

| ಬೆಳೆಸುತ್ತ ಹೋಗುವ ರೀತಿ ಹಾಗಿದೆ” (ಡಾ. ಪೀಟರ್‌ ಜೆ. ಕ್ಲಾಸ್‌, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು. 
ಉಪನ್ಯಾಸವೊಂದರಲ್ಲಿ) 


ವಿಷ್ಣು ಸಹಸ್ತನಾಮದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಮನ್ಹಯ 
ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯದ ತು೦ಬ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ದೇವ ದೇವತೆಗಳ ಕುರಿತು, 
ಹಾಗೆಯೇ ವ್ಯಕ್ತ, ನದಿ, ಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ಕುರಿತು ತುಂಬ ಸ್ತೋತ್ರಗಳು ಹರಡಿಕೊಂಡಿವೆ. 


* ಹನುದ್ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲ ಎಲ್ಲೆ: ಕವಿ ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ ಅಡಿಗರು 
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ಅವುಗಳ ಪೈಕಿ, ಸ್ತೋತ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯಗಳಲ್ಲೆ ಉನ್ನತವಾದುದೆ೦ದು ಪರಿಗಣಿತವಾಗಿರುವ 
ವಿಷ್ಣು ಸಹಸ್ರನಾಮ ಸ್ತೋತ್ರವೂ ಒಂದು. (ಮಹಾಭಾರತ. ಅನುಶಾಸನ ಪರ್ವ. 
ಭೀಷ್ಮ-ಯುಧಿಷ್ಠಿರ ಸಂವಾದ) ಈ ಸ್ತೋತ್ರದಲ್ಲಿ ಆರ್ಷ ಪರಂಪರೆಯ "ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮೃತಿ- 
ಪುರಾಣವೆಂಬ ಮೂರು ಹಂತಗಳ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಏಕತ್ರಗೊಳಿಸಿ ಸೂತ್ರೀಕರಿಸಿದೆ. ಈ 
ಸ್ತೋತ್ರಕ್ಕೆ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಸಹಿತ ಹಲವರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದು 
ಶ್ರೀಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಾಮವೂ ನೂರು ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿದೆ ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. ವಾಸ್ತವತಃ, ಈ ಸ್ರೋತ್ರವು ಕೇವಲ ಹೆಸರುಗಳ 
ಯಾದಿಯಾಗಿದ್ದೂ, ಉತ್ಕಷ್ಟ ಕಾವ್ಯಗುಣವನ್ನೂ ಮಂಡನಾ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವನ್ನೂ ಹೊಂದಿದ್ದು 
- ಭಾರತೀಯ ವಿಶ್ವಾಸ ಪರಂಪರೆಯ ಸ್ವರಗಳನ್ನು ಸ್ಪರ್ಶಿಸುತ್ತ ವಿಷ್ಣುವನ್ನು ಕೀರ್ತಿಸುತ್ತದೆ. 


ವಿಶ್ವಂ ವಿಷ್ಣುರ್ವಷಟ್ಕಾರೋ ಭೂತಭವ್ಯ ಭವತ್ವಭು: | 
ಪೂತಾತ್ಮಾ ಪರಮಾತ್ಮಾಚ ಮುಕ್ತಾನಾಂ ಪರಮಾಣಗತಿ: ॥ 


ಎಂದು ಆರಂಭವಾಗುವ ನಾಮಾವಳಿಯು, ಈ ಮೊದಲ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲೆ ರಚನೆಯ 
ಪಕ್ವತೆಯನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. "ವಿಶ್ವಂ' ಇದು ಮೊದಲ ಶಬ್ದ, ವಿಶ್ವವು ಹೊರತು, 'ವಿಶ್ವನು' 
ಅಲ್ಲ! ವಿಶ್ವ - ದೇವ ಒಂದೇ. ದೇವರೇ. ವಿಶ್ವವು, ಎಂಬ ವಿಶ್ವದೇವೈಕ್ಯವಾದವನ್ನು ಇದು 
ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ವಿಶ್ವವನ್ನು ನಮಸ್ಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಬಳಿಕ ವಿಷ್ಣು-ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಪರ, ವಿಶಾಲ 
ವ್ಯಾಪ್ತಿಯವನು ಎಂಬ ತತ್ತ ತ್ತ್ವಪರ ಎರಡೂ ಹೌದು. ವ್ಯಕ್ತಿ ದೇವರು, ದೇವತತ್ತ್ವ (Personal 
೩೧ರ impersonal 00) ಎರಡೂ ಇದೆ. ಆ ಬಳಿಕ ವಷಟ್ಕಾರ-ಎಂದರೆ, ಯಜ್ಞಾಧಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಪಣೆಗೆ ಸೂಚಕವಾದ ಉದ್ದಾರ, ವೇದದ ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ಸೂಚಕ. ಆ ಬಳಿಕ 
ಭೂತ ಭವ್ಯ ಭವತ್ತಭು-ಹಿಂದೆ ಆದ (ಹುಟ್ಟಿದ), ಆಗದಿರುವ, ಈಗಿನ (ಇರುವ) 
ಎಲ್ಲದರ ಒಡೆಯ. ಇದು ಜಗತ್ತಭು ಕಲ್ಪನೆ. ಪೂತಾತ್ಮ-ಪವಿತ್ರ, ಪರಮಾತ್ಮ ಸಕಲಾತ್ಮಗಳ 
ಆತ್ಮ ಮುಕ್ತಾನಾ೦ ಪರಮಾಗತಿಃ-ಮೋಕ್ಷ ಪದ, ಮುಕ್ತರಿಗೆ ಕೊನೆಯ ಸ್ಥಾನ. ಇದು 
ಸ್ವರ್ಗ ಎಂದೂ ಆಗಬಹುದು, ಪರಮಾತ್ಮ ಪ್ರಾಪ್ತಿ ಎಂಬ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಸ್ವ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ 
ರೂಪಿ ಮೋಕ್ಷವೂ ಆಗಬಹುದು. ಹೀಗೆ ದೇವಕಲ್ಪನೆಯ ಸ್ತರಗಳ ಬಗೆತವು ಇದರಲ್ಲಿದೆ. 

ಈ ಸ್ತೋತ್ರದ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಹೀಗೆಯೇ ಬರುವ ಶಬ್ದಗಳೆಲ್ಲ ಸಾರ್ಥಕ, ಉಚಿತ 
ಸ್ಥಾನೀಯವಾಗಿವೆ ಮತ್ತು ತ್ರಿವಿಧ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು (ಶ್ರುತಿ-ಸ್ಮೃತಿ-ಪುರಾಣ) ಅದು 
ಪೃಥಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಏಕೀಕರಿಸಿಯೂ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ರುದ್ರ, ಈಶಾನ, ಸ೦ಕರ್ಷಣ, ಭಾನು, 
ಆದಿದೇವ, ಶಂಭು, ವಾಸುದೇವ, ವರುಣ ಗದಾಗ್ರಜ ಮೊದಲಾದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು 
ಜನಾರ್ದನ, ನಾರಾಯಣ ಪದಗಳನ್ನು ಅದು ಸಮನ್ವಯೀಕರಿಸಿದೆ. ಯೋಗ, 
ಸಾಂಖ್ಯಗಳನ್ನೂ, (ಮಹರ್ಷಿಃ ಕಪಿಲಿಚಾರ್ಯ ತತ್ತಜ್ಞರನ್ನೂ) ವಿಷ್ಣುವಿನಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿ, 
ಅಮೂರ್ತಿ, ಮೂರ್ತಿಮಾನ್‌, ಅನಿರ್ದೇಶ್ಯ ಎಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಶ್ರಮಣ ಶಬ್ದದ 
ಮೂಲಕ ಅವೈದಿಕ ಸಾಧಕರನ್ನೂ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದೆ. ಸ್ಥ್ವಯಂಜಾತ, ಆತ್ಮಯೋನಿ ಎಂದೂ, 
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ಜತೆಗೆ ದೇವಕೀ ನಂದನನೆಂದೂ ಹೇಳಿ ಎಷ್ಟು-ಕೃಷ್ಣ ಅಭೇದವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಕೃಷ್ಣ 
ಭಕ್ತಿ ಪಾರಮ್ಯ ಪರವಾದ ಈ ಸ್ತೋತ್ರದಲ್ಲಿ, ಬರುವ ಒಂದು ಶ್ಲೋಕವು, ರಾಮ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅದರಲ್ಲಿ ಒಳಗೊಳಿಸಿ ರಾಮನಾಮವು ಸಹಸ್ರ ನಾಮಗಳಿಗೆ ಸಮಾನವೆಂದೂ ಸಾರುತ್ತದೆ. 


“ರಾಮರಾಮೇತಿ ರಾಮೇತಿ ರಮೇ ರಾಮೇ ಮನೋರಮೆ ಸಹಸ್ರ ನಾಮ 


ತತ್ತುಲ್ಕಂ ರಾಮನಾಮ ವರಾನನೇ! (ಶಿವನು ಪಾರ್ವತಿಗೆ ಹೇಳುವ ಮಾತು ಎಂದು 
ಉಲ್ಲೇಖ). ಇದನ್ನು ವಿಷ್ಣು ಸಹಸ್ರನಾಮದ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಪಠಿಸುವ ಕ್ರಮವಿದೆ. 


ಯಣ 


ಕೆಲವು ಮಾಹಿತಿ ಮಾರ್ಗಸೂಚಿ - ವಿಕಿಪಿಡಿಯಾ ಅಂತರ್ಜಾಲ ವಿಶ್ವಕೋಶ 
ವಿಚಾರ ಚರ್ಚೆ - ಪ್ರೊ. ಬಿ.ಎ. ವಿವೇಕ ರೈ 


ಅನುಬಂಧ -। 


ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು 


I. 


ಭಾರತೀಯ ಪಾರಂಪರಿಕ ಕಥನಗಳಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿ ಒಂದೇ ಪುರಾಣ ಸಂಹಿತೆ ಇತ್ತು. ಅದು 
ವ್ಯಾಸಕೃತವಾದುದು. ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ, ಅದು ಕವಲಾಗುತ್ತ, ಹಲವು ಪುರಾಣಗಳು ರೂಪುಗೊಂಡವು 
ಎಂಬ ಒಂದು ವಾದವಿದೆ. 


. ಹದಿನೆಂಟು ಪುರಾಣಗಳು, ಹಲವು ಉಪಪುರಾಣಗಳು ಹೀಗೆ ಬಲು ದೊಡ್ಡ ಗಾತ್ರದ ಪುರಾಣ 


ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕರ್ತೃ- ವ್ಯಾಸರು ಎಂದು ಪಾರಂಪರಿಕ ವಿಶ್ವಾಸ. ಇದು ಸಂಭವವೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ 


ಪ್ರಾಚೀನರಿಗೂ ಬಂದಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ವ್ಯಾಸ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಪದವಿ, ವ್ಯಾಸರು 
ಹಲವರು (27 ಜನ 9) ಇದ್ದರು ಎಂದೂ ಸಮಾಧಾನಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಿದೆ. 


. ಪುರಾಣವೆಂದರೆ ಹಳತು, ಪಳಮೆ, ಹಳೆಯ ಕಥನವೆಂದು ಅರ್ಥ. ಪುರಾ-ನವ. ಹಳತಾಗಿದ್ದೂ 


ಅದು ಹೊಸತು, ಹೊಸ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಹೊಳೆಯಿಸಬಲ್ಲುದು ಎಂಬ ವ್ಯತ್ತತ್ತಿಯೂ ಪಾರಂಪರಿಕವಾದುದೆ. 
ಅದು ಎಷ್ಟೊಂದು ನಿಜ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವಿವರಣೆ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 


. "ಪುರಾಣಗಳ ವಿವರಗಳು ಎಷ್ಟೇ ಅಸಂಭವೆಂದು ಕಂಡರೂ, ಪುರಾಣವು ಅದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ. 


ಸಮರ್ಥಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಪುರಾಣಕ್ಕೆ ತಾನು ಸತ್ಯ ಎಂಬ ಸ್ವಯಂ ಅಧಿಕಾರ ಇದ್ದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ-ಪಾರಂಪರಿಕವಾಗಿ ಪುರಾಣವೆನಿಸದೆ, ಕಥಾಪರಂಪರೆಗೆ ಸೇರಿದ `ಕಥಾಸರಿತ್ಸಾಗರವು' 
ಕಾಲ್ಲನಿಕವೆಂದೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ' (ಪ್ರೊ. ಓ.ಎಲ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ ಸ್ವಾಮಿ : ಪುರಾಣ; ಹಂಪಿ. ವಿ.ವಿ.) 


. ಪುರಾಣದ ಪುನಃ ಕಥನವೆಂಬುದು, ಪ್ರಾಯಃ ನೇರ ಶಾಬ್ದಿಕ ಅನುವಾದವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ-ಉಳಿದೆಲ್ಲ 


ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ಅದು ಒಂದು ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ನೂತನವೇ. ಪುರಾ-ನವವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 

ಅರ್ಥಾತ್‌ ಪುರಾಣದ ಕಥಾರೂಪದ ಮತ್ತು ವಸ್ತುವಿನ ಹೊಸತಾದ ಸೃಜನ, ಹೊಸ ಪುರಾಣವೆ 
ಆಗುತ್ತದೆ. ಉದಾ : ಯಕ್ಷಗಾನದ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತಮ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿ "ಮಹಾ ಅರ್ಥದಾರಿ' 
(ಮಹಾಕವಿ ಎಂಬಂತೆ) ದಿ. ಶೇಣಿಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ ಭಟ್ಟರ ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ನೆನಪಿಸಬಹುದು. 


ತತ್ತ್ವ ಮನನ / 188 


ಲೇಖನಗಳ ಪ್ರಕಟನ ಸಂದರ್ಭಸೂಚಿ 


I. 
2. 
3. 


ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಖೌಸ್ತ್ರ ಸಂಕ್ಷೇಪ : ಕನ್ನಡ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ, ಹಂಪಿ 

ಬೋಧಿ ಮರ ನೆರಳು ಆಕಾಶ. ಕನ್ನಡ ಪ್ರಭ. 2013 

ಶೈವದರ್ಶನಗಳು 2 ಸ್ಥೂಲ ಅವಲೋಕನ 

ಕನ್ನಡ ಸಂಘ ಕಾಂತಾವರ ಉಪನ್ಯಾಸ ಸರಣಿಯಲ್ಲಿ .. 2014 

ಮಹಾಬಂಧ, ಶ್ರೀಕ್ಷೇತ್ರ ಧರ್ಮಸ್ಥಳ : ಅಷ್ಟಬಂಧ ಬ್ರಹ್ಮಕಲಶ ಸ್ಮರಣ ಗ್ರಂಥ 2015. ಇದರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಿತ. ಸಂ. ಪ್ರೊ.ಬಿ.ಯಶೋವರ್ಮ 

ನಾಸ್ತಿಕ ದರ್ಶನಗಳು : ವೇದ ವೇದಾಂಗ ಪರಿವಾರ ಶ್ರೀ ಮಿತ್ತೂರು ತಿಮ್ಮಯ್ಯ ಭಟ್ಟ ಸಂಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ 
ಇಡ್ಕಿದು, ಬಂಟ್ವಾಳ, 2010. ಸಂ. ಡಾ. ಪಾದೇಕಲ್ಲು ಎಷ್ಟು ಭಟ್ಟ ಬೆಂಗಳೂರಿನ ಹೊಸತು ಮಾಸಿಕ 
(ಸಂ. ಡಾ.ಜಿ. ರಾಮಕೃಷ್ಣ್ರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿತ. 

ಶ್ರೀಶಂಕರರು ಮತ್ತು ಅದ್ವೈತ : ಉದಯವಾಣಿ ಶಂಕರ ಜಯಂತಿ ಪುರವಣಿ, 2012 
ವೇದಜ್ಯೋತಿ. ವೇ। ಕುಣಿತ್ತಿಲು ಶಿವರಾಮ ಭಟ್ಟ ಸಪ್ಪತಿ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲೂ ಪ್ರಕಟಿತ - 2015 ಸಂ. 
ಹಿರಣ್ಯ ವೆಂಕಟೇಶ್ವರ ಭಟ್‌ 

ಪರಶುರಾಮ, ಚಲನಶೀಲ ವರ್ಣಕ್ರಾಂತಿ : ವೇ. ಅಮೈ ಸುಬ್ಬಣ್ಣ ಭಟ್ಟ, ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ, 2015. 
ಸಂ. ಹಿರಣ್ಯ ವೆಂಕಟೇಶ್ವರ ಭಟ್ಟ 

ನಮಃ ಸೋಮಾರ್ಥಧಾರಿಣೇ : ಈಶ್ವರ ದರ್ಶನ (ದ್ವಿತೀಯ ಸಂಪುಟ) ಪರಮೇಶ್ವರ ಹೆಬ್ಬಾರ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ ಬೆಂಗಳೂರು 2013, ಸಂ.: ಡಾ. ನಿಟಲಾಪುರ ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 

ಬುದ್ಧ ಶಂಕರ - ರಾಮಾನುಜ : ಕನ್ನಡ ಪ್ರಭ, ಶಂಕರ ಜಯಂತಿ, 2015 


ಅದ್ವೆ ಪತೆ ವೇದಾಂತ - ಮೂರು ಹಂತಗಳು: ಅಂತಃಸ್ಥ ಸಂಚಿಕೆ, ಅಖಿಲ ಭಾರತ ಸ್ಥಾನಿಕ 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸಮಾವೇಶ, ಉಡುಪಿ - 2012 


. ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪ೦ಂದನಕ್ರಮ: ಕೆಲವು ಅನೇಕಾಂತ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು. ನೀನಾಸಂ ಮಾತುಕತೆ. 28.3. 


ನೂರನೆಯ ಸಂಚಿಕೆ. ಪ್ರೊಎ.ಕೆ. ರಾಮಾನುಜನ್‌ ಅವರ “ಭಾರತೀಯ ಎನ್ನುವ ಒಂದು ಚಿ೦ತನಾಕ್ರಮ 
ಇದೆಯೇ?” ಎಂಬ ಲೇಖನದ ಪ್ರಕಾಶನಕ್ಕೆ (1989) ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ವರ್ಷಗಳಾದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಆಹ್ವಾನಿಸಿದ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳ ಸಂಚಯ : ಸಂ.ಕೆ.ವಿ.ಅಕ್ಷರ 


- ನಂಬಿಕೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಿಲ್ಲದ ದೇಶ ಎಲ್ಲಾದರೂ ಇದೆಯೇ? ಉದಯವಾಣಿ 19-9-2012 
. ಪ್ರತಿಪ್ರಸ್ಥಾನ - ಅನುಸಂಧಾನ : ಭಾರತೀಯ ಸಂವೇದನ (ಪ್ರೊ.ಪಿ. ನರಸಿಂಹ ಭಟ್ಟರ ಪ್ರಬಂಧ 


ಮತ್ತು ಅದರ ಕುರಿತ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳು) 1. ಸಂವಾದ : ಗೋವಿಂದ ಪೈ ಸಂಶೋಧನ ಕೇ೦ದ್ರ, 
ಎಂಜಿಎಂ ಕಾಲೇಜು, ಉಡುಪಿ. 2012. ಸಂಪಾದಕ ಡಾ. ಪಾದೇಕಲ್ಲು ವಿಷ್ಣುಭಟ್ಟ 


. ಭಗವದ್ಗೀತೆ ನಿರ್ವಾಣ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಹೊಳಹುಗಳು- ಶ್ರೀ ಸ್ವರ್ಣವಳ್ಳಿ ಮಠ, ಸೊ೦ದ, ಶಿರಸಿಉ.ಕ. 
. ನಮ್ಮ ನಡುವಿನ ರಾಮ - ಉದಯವಾಣಿ, ಎಪ್ರಿಲ್‌ 2014 

- ಶಿವರಾತ್ರಿ - ಉದಯವಾಣಿ 

. ಶಂಕರ ಪರಿಣಾಮ - ಅಪ್ರಕಟಿತ ಟಿಪ್ಪಣಿ. 

. ಪುರಾಣ ಅಧ್ಯಯನ : ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತ ಪರಿಶೀಲನ 


ಪುರಾಣ ಲೋಕ : ಬ್ರಹ್ಮಶ್ರೀ ಮಿತ್ತೂರು ತಿಮ್ಮಯ್ಯ ಭಟ್ಟ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ ಇಡ್ಕಿದು-574 120. ದ.ಕ. 
2015. ಸಂ: ಡಾ. ಪಾದೇಕಲ್ಲು ವಿಷ್ಣು ಭಟ್ಟ 
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ಕೃತಿಗಳು 


ಈ ಲೇಖಕನ ಇತರ ಕೃತಿಗಳು 


ಜಾಗರ 

ಕೇದಗೆ 

ಮಾರುಮಾಲೆ 

ಪ್ರಸ್ತುತ 

ಯಕ್ಷಗಾನ ಪದಕೋಶ 

ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ 

ತಾಳಮದ್ದಲೆ 

ವಾಗರ್ಥ 

ಕೃಷ್ಣ ಸಂಧಾನ : ಪ್ರಸ೦ಗ ಮತ್ತು ಪ್ರಯೋಗ 

ಮುಡಿ 

ಮಂದಾರ ಕೇಶವ ಬಟ್ರ್‌ (ಪರಿಚಯ-ತುಳು) 

ಗುರ್ತ (ತುಳು ಕವಿತೆಗಳು) 

ಪಂಡಿತ ಪೆರ್ಲ ಕೃಷ್ಣಭಟ್ಟ 

ಯಕ್ಷಗಾನ ಸ್ಥಿತಿ-ಗತಿ 

ಕವಿತೆಗಳು, ಅನುವಾದಗಳು ಹಲವು ನೃತ್ಯ ನಾಟಕಗಳು 

ಸ೦ಸ್ಕೃತಿ, ರಾಜಕೀಯ, ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಕ್ರೀಡೆ, ಪ್ರಚಲಿತ ವಿದ್ಯಮಾನ ಮೊದಲಾದ 
ವಿವಿಧ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ಬಿಡಿ ಬರಹಗಳು, ಅಂಕಣ ಲೇಖನಗಳು. 


ಇತರರೊಂದಿಗೆ 


ಮಣೇಲ್‌ ಶ್ರೀನಿವಾಸ ನಾಯಕರು : ಜೀವನ ಪರಿಚಯ 


ದ್‌. ಮಾಧವಾಚಾರ್ಯ 


ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಪರಿಚಯ, ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರವೇಶ 

- ಪ್ರೊ. ಎಂ.ಎ. ಹೆಗಡೆ 

ಕುಮಾರಿಲ ಭಟ್ಟ 

- ಪ್ರೊ. ಎಂ.ಎ. ಹೆಗಡೆ 

ದಕ್ಷಿಣ ಕನ್ನಡ 

- ಗುರುರಾಜ ಮಾರ್ಪಳ್ಳಿ 

ಹಾಜಿ ಅಬ್ಬುಲ್ಲಾ-(ಕಾರ್ಪೋರೇಶನ್‌ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ಸ್ಥಾ ಪಕ, ಮಹಾದಾನಿ) ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ 
ಅನುವಾದ. ಮೂಲ; ಪ್ರೊ.ಮುರಳೀಧರ ಉಪಾಧ್ಗ ಹಿರಿಯಡ್ಕ 
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ಸಂಪಾದಿತ 


ಅರ್ಥಗಾರಿಕೆ : ಸ್ವರೂಪ ಸಮೀಕ್ಷೆ 
ಯಕ್ಷಗಾನ ಚಿಂತನ 
ಕುಕ್ಕಿಲ ಸಂಪುಟ 


ಸಂಪಾದಿತ : ಇತರರೊಂದಿಗೆ 


ಯಕ್ಷಗಾನ ಮಕರಂದ (ಪೊಳಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರಿ ಸಂಸ್ಕರಣ ಗ್ರಂಥ) 
ಯಕ್ಷಕರ್ದಮ (ಪದವೀಧರ ಯಕ್ಷಗಾನ ಸಮಿತಿ, ಮುಂಬೈ, ಸಮ್ಮೇಳನ 
ಸಂಕಲನ) 

ಗಾನಕೋಗಿಲೆ (ಭಾಗವತ ದಾಮೋದರ ಮಂಡೆಚ್ಚ ಸಂಸ್ಕರಣ ಗ್ರಂಥ) 
ಸ್ವರ್ಣ ರೇಖೆ, Vision 21st Century 

(ಕರ್ನಾಟಕ ರಾಜ್ಯ ಸ್ವರ್ಣ ಮಹೋತ್ಸವ ನೆನಪಿನ ಲೇಖನ ಸ೦ಕಲನಗಳು) 
ಪೊಲಿ (ಕೆನರಾ ಜಿಲ್ಲೆ ಶತಮಾನ- ಸಂಪುಟ) 

ಕುಬಣೂರು ಸ್ಮತಿ (ಕುಬಣೂರು ಬಾಲಕೃಷ್ಣ ರಾವ್‌ ಸ್ಮೃತಿ ಗ್ರಂಥ) 
ರಂಗವೆಂಕಟ (ಪಣಂಬೂರು ವೆಂಕಟರಾಯ, ಐತಾಳ ಸಂಸ್ಮರಣ ಗ್ರಂಥ) 
ದೀವಾಣ ಸಂಪದ (ದೀವಾಣ ಭೀಮ ಭಟ್ಟ ಸ್ಮರಣ ಗ್ರಂಥ) 
ಮೂಡಂಬೈಲು ಶಾಸ್ತ್ರಿ-75 (ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ) 

ಶೇಣಿ ಪ್ರಸಂಗ - ಶೇಣಿ ಅವರ ಎರಡು ಯಕ್ಷಗಾನ ಕೃತಿಗಳು. 

ವಾಚಿಕ ತಾಳಮದ್ದಳೆ ವಿಮರ್ಶಾ ಸಂಕಲನ "ಗಂಥ) 

ಶ್ರೀಮಯ ಅಮೃತ ಸಿಂಚನ (ಶ್ರೀ ಇಡಗುಂಜಿ ಮೇಳ-75 ಸಂಪುಟ) 
ಶ್ರೀಮಯ ಅಮೃತ ಮಂಥನ (ಶ್ರೀ ಇಡಗುಂಜಿ ಮೇಳ-80 ಸಂಪುಟ) 
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k ಕ ಫಗ ಕ್‌ ಟಿಜ ಯಾರ ಕಾಣಿ? ಅಂ ಕಾಲಿ 


ತಕ ಈ ye, ಸ್ಕಿ ತ್ನ ಸಿ 
ಭಜ 212 - ಗೆ೦೫% NIU 
ಜ್‌ ಮಪ. ಕ 
ಇ 1p - ಈ ತ್ಯ ಪೌಡ ತ್ರ. ತ py 
SEN WEEN ನ್‌ ಬಟಾ] WLP 
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ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ, 

ಚಿಂತನ ವಿಧಾನ, ಪುರಾಣ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಪಂಥೀಯ ಅತಿವಾದಗಳಲ್ಲದ, 

ಒಂದು ಉದಾರ ಗ್ರಹಿಕೆಯಿಂದ ನೋಡುವ, 
ಅರ್ಥೈಸುವಿಕೆಗೆ ಪ್ರಚೋದಿಸುವ, 

ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಪ್ರೇರಿಸುವ ಬರಹಗಳು ಇಲ್ಲವೆ. 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಅಗ್ರಪಂಕ್ತಿಯ 

ಬಹುಮುಖ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ತಜ್ಞರೊಬ್ಬರ 

ಮಹತ್ವದ ನೋಟಗಳವು. 

ಈ ಕೃತಿಯ ಲೇಖಕರಾದ 

ಡಾ. ಎ೦. ಪ್ರಭಾಕರ ಜೋಶಿಯವರು 

ಹಿರಿಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಜ್ಞ, ಅಗ್ರಪಂಕ್ತಿಯ ಅರ್ಥದಾರಿ, 
ಕಲಾವಿಮರ್ಶಕ, ಸಂಶೋಧಕ, ಕವಿ, ಅಂಕಣಕಾರ, 
ಕಲಾ ಕಾರ್ಯಕರ್ತ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕ. 
ವಾಣಿಜ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕ, ಪೂರ್ವ ಪ್ರಾಂಶುಪಾಲ. 
ನಾಡಿನ ಬಹುಶ್ರುತ ವಿದ್ಧಾಂಸರಲ್ಲೊಬ್ಬರು. 


